दो शब्द 


लेखक ने भक्ति-दर्शत का अध्ययन करते समय रामानुजाचार्य 
के भक्ति-दशन के सम्बन्ध मे बहुत-सी सामग्री सड्धूलित की थी। 
वामुनाचाय आदि के उद्धरणों के साथ सामग्री इतनी विपुल हो गई 
कि लेखक “विशिष्टाहत' पर लिखने को बान्य हो गया । 'विभिष्टा- 
दैतिक भव्ति-दर्शन' लिखते-लिखते लेखक “भक्ति के विकास! और 
(हिन्दी-भक्ति-धारा' पर लिखने के लोभ को भी दबा न सका, 
किन्तु विषयान्तर होने के भय से इनको परिणिष्ट में ही रखा गया । 
प्रस्तुत प्रन्थ लेखक के पाँच वर्ष के श्रम का फल है । यदि विद्वानों 
की रुचि की इससे तनिक भी तृप्ति हो सकी तो छेखक अपने को 
कृतकार्य समभेगा । 


+पेखक 


अरुणानास, जयपुर | 
१ जौलाई, सन्‌ १६५७ 


(२) 


अध्याय है. 0० ४८-७६ 

पदार्थ-विभाग, सत्त्व, रण और तम, सबयोग और शक्ति, द्रव्य, 
तापत्रय, भगवत्करुणा का ओचित्य, स्वरूपानुरूप व्यवहार, व्यवहार- 
क्षेत्र में कमें-परपरा, क्या माया मिश्या हे ?, निरीह या तिप्काम 
कर्म, काछ का स्वरूप, काल और प्रकृति का भेद, अजड द्रव्य, 
धर्मभूत ज्ञान, वर्मभूत जान ओर नित्यविभूति । 


अध्याय ४ ए० ७७-१२० 

परमात्म प्रत्पक का निरूपण, भगवत्गाकारता, भगवान्‌ शब्द 
की व्याख्या, मगवत्बरूप की जव्यवतता और साकारता को सगति, 
विष्णु भगवान्‌ का एकत्व, शगवदाकार, भगवान्‌ का अर्चा-स्वरूप, 
अर्चा-रवरूप वी विशेषता, अर्चा-रबख्प की व्यावहारिकता, मूर्तिद्वारा 
सकेत, मूर्तिद्वारा मत का सग्रढ़, मूति और लीलानुकरण, पूजा की 
की अमोघता, साकार रूप की उत्कृष्टता, मूर्तियरूजा और मनुष्य- 
पूजा, भोगादिक की आवश्यकता, मूर्तिअतिष्ठा से छौकिक लाभ, 
भगवान्‌ की राबारी निकाछने और उत्सव आदि मनाने से 
लाभ, रूप-माधुरी और उसका उचित उपयोग, श्रीकृण नाम की 
विशेषता, भगवान्‌ के कुछ गुणों का वर्णन, वशी, वदान्‍्य, गुणवान्‌, 
ऋजु, शुचि, मुदु, दयालू, मधुर, कृतज्ञ । 


अध्याय ५ ए० १२१-१३३ 

जीवात्मा जौर परमात्मा का राबब, जीवात्मा के भेद, मुक्त 
जीव और ईइवर का भेद, बद्ध जीवों के भेंद, ममुक्षु जीवो के भेद, 
'तत्वमगि' की व्याख्या, 'अहब्ह्मास्मि! की व्याख्या, कंवल्यपर”/ और 
उनके कुछ अभाव, भगवम्तर' और उनकी विशेषताएँ । 
अध्याय ६ पछू० ९३६४-१८० 


भगवत्पर जनों के भेंद और भक्ति की व्यख्या, भक्ति की 
महि+।, भक्ति और बोब, भवकित और विवेक, भक्ति और आचरण, 


(रे) 


अनन्य भक्ति, भक्ति और ज्ञान, परभकिति, परज्ञान और परमा 
भवित, भक्त के प्रकार--अ्रवण, कीर्तन, स्मरण, पाद-सेवन, अचेन, 
वन्दन, दास्थ, सख्य और आत्मनिवेदन । 


अध्याय ७ प्ृ० १८१-१८९ 


प्रपन्न और प्रपत्ति, प्रपत्ति और अन्य उपाय, प्रपत्ति को सुगमता, 
शरणागति का स्वरूप, भागवत धर्म की महिमा, प्रपन्न के भेद । 


परिशिष्ट पृ० १९०--२७३ 


१ आचार्य का स्वरूप, २ शिष्य का स्वरूप, ३ आचारी 
और आचार्य, ४ श्रीलृक्ष्मीजी, हितपरता और प्रियपरता, ५ पुराणों 
का महत्त्व, ६ भक्ति का विकास तथा रामानुज और उनके 
परवर्तियों की देत, हिन्दी रचनाओ के आधार पर भक्ति-विवेचना, 
भक्ति का स्वरूप, भक्ति के साधन, भक्ति के प्रकार, भक्ति में 
नाम की महिमा, भक्‍त के गण, भकतो की कोटियाँ, भक्ति के 
अन्तराय, भक्ति की उत्कृष्टता, भक्ति और ज्ञान, भक्ति और योग, 
भक्ति और कामना, भवित का द्वार सब के लिए खुला है, भक्ति 
में शरणागत भाव । 


रमालुजाचार्य 


और 
उनका विशिष्यद्वेतिक भक्ति-दर्शन 


भूमिका 


ऐतिहासिक दृष्टि से अनेक महापुरुषो का चरित अभी तक 
अज्ञात के गर्भ में विलीन है। रामानुज भी उनमे से एक हे। उनके 
जीवन के सम्बन्ध में जनश्वूति का आश्रय ही प्रधान रहा है। कहा 
जाता है कि उनका जन्म शक-सवत ९३६ (वि० स० १०७३) में 
हुआ था। उनका बाल्यकाल काजीवरम्‌ में व्यतीत हुआ। वही वे 
स्वामी शकराचार्य के प्रसिद्ध अनुयायी यादवप्रकाश के शिष्य हुए। 
यादवप्रकाश शकर के अद्वतवाद के बडे समर्थक थे। उन दिनो तामिल 
देश में वैष्णव धर्म का डका बज रहा था। उसका प्रभाव रामानुज 
पर भी पडा। अतएव उन्होने अद्गैतवादी यादवप्रकाश को छोडकर 
यामूत मुनि को अपना गुरु स्वीकार किया। कालान्तर से थे उन्ही 
यामुनाचार्य की गद्दी के उत्तराधिकारी बने और त्रिचनापली के पास 
ओऔरगम्‌ में निवास करने छगे। उस समय चोलवशीय राजाओ फ्रा 
बोलबाला था। उस वश के राजा शकर के अद्वेंत मत के अनुयायी 
थे। इसी वश म एक प्रसिद्ध 'राजा अबिराजेन्द्र हुआ (जिसकी स॒० 
११३१ वि० में हत्या करदी गईं) । मतभेद के कारण उससे रामानुज 
की अनबन होगईं। राजेल्ध कुलोत्तुग उसका उत्तराषिकारी बना, 
किन्तु रामानुज की उससे भी न बनी । इस कारण वे स० ११५३ वि० 
में श्रीरगम्‌ छोड कर होयसल वशीय' राजाओ के राज्य (आबुनिक 
मैसूर) में जा बसे। इस व का एक प्रतापी राजा वित्तिदेव या 
वित्तिगदेव था जिसे इतिहास विष्णुवर्धन के नाम से जानता है। वह 


२ 


तीस बर्ष राज्य करके स० ११९८ वि० में स्वर्गंगामी हुआ। वह 
पहले जैनमत का अनुयायी था, किन्तु रामानुज के सम्पर्क मे आकर 
वह वैष्णव होगया। उसी समय उसने अपना नाम विष्णुवर्धन रख 
लिया था। उसने अनेक वेप्णव मच्दिर बनत्राकश वोणबव बर्म की 
श्री-वृद्धि में अनेक प्रकार से योग दिया। उरी के राज्य भें रहकर 
स० ११९८ वि० में एफ-मो उक्क्रीस वर्ण की आय में उन्होंने अपनी 
ऐहिक लीला समाप्त की। 

प्रपन्नामृत' ग्रय के आवार पर रागानूज ने स० ११४४ वि०७ 
में यादवाचलक पर नारायण फी मृत परतिष्ठित की। कहा जाता है 
कि उन्होंने अनेक ग्रर्यों की रचना की, अिनमे प्रभख गन, वेदास्त- 
दीप, वेदान्तस।र, वेदार्थणग्रह, तक) ब्रद्मगृत ओर भगवगदीता पर 
भाष्य है। ब्रह्मार|तों पर रामानुजाबार्य फल भाग श्रीभाष्य के नाम 
से प्रसिद्ध है। 

रामानुज के दार्शनिक सिद्धान्त उनके भावत शिद्धालतों के पोषक 
है। अतएव रामानूज का महत्व न केवल दार्णविक के #प में ही है, 
बरन्‌ वे भक्त के प्रमुख प्रवर्तकों मे मे भी एक है। उनके दार्णविक 
सिद्वाल्तों के आवार उपत्िपद है। उसके अनुसार अन्तर्थामी ब्रह्म 
समस्त सृष्टि का कर्ता है। वही भोक्‍ता, भोग्य बोर प्रवतेक है। उससे 
बाहर कुछ भी नहीं है, परन्तु हरा अ्नतवाद भें, उस एयत्व में अने- 
कंत्व की मात्रा वर्तमान हैं। इस सासार की जीवात्माएँ भिन्न-भिन्न 
श्रेणी तथा चेतना की हे, तथा सयार में अचेनन पदार् भी विद्यमान है 
जिनका बद्मा से वेसा ही सम्बन्ध है जैगा गरीर का आत्मा रे है। 
अतएव जीबात्माएँ तथा समस्त भोतिक पदार्थ उगी के अन्नर्गत है । 
उससे पृथक्‌ उनका स्वतत्र अस्तित्व नहीं है। इगीलिए वे निरागन्त 
है। कंत्पान्त में प्रढझय के समय भौतिक पदार्थ गद्म रूप में वर्तमान 
रहते हैे। उस समय उनमें वे गण नही रहते जिसके का रण हमे उन्तका 
अनुभव हो सकता है। उस समय आत्माएँ शरीर मे भिन्न हो जाती 
है और यद्यपि उनमे ज्ञान की शक्ति अन्तहित रहती है, पर वे उसे 


डे 


प्रत्यक्ष करने मे असमर्य होती हे। इस अवस्था से पुन ब्रह्म की इच्छा 
से सृष्टि की उत्पत्ति होती है । सूक्ष्म पदार्थ स्थूल रूप धारण करते हैं 
और आत्माएँ अपनी ज्ञानशक्ित को प्रत्यक्ष करने लगती है। वे अपने- 
अपने कर्म के अनुसार शरीर वारण करती है। प्रलय की अवस्था 
में ब्रह्म कारण-अवस्था' में रहता है, और सूष्टि के पुन उदय होने 
पर वह 'कार्य-अवस्था' में हो जाता है। 

ऊप र जिस अद्ेतवाद की ओर सकेत किया गया है, वह वेदान्त- 
दर्शन की ही एक शाखा है। ध्यान रहे कि वैदिक साहित्य की सारी 
दाशनिक शिक्षाओं को वेदान्त नाम' दिया गया हे। वेदिक साहित्य 
के दार्शनिक ज्ञान का भडार प्रायः उपनिपदो मे मिलता है। वेदान्त 
उपनिपदो का ही निचोड हे। महपि बादरायण ने ई० पूृ० तीसरी 
या चौथी शती में वेदाल्त-सूज! नामक ग्रथ में इस दर्शन की व्यवस्थित 
रूप-रेखा प्रस्तुत की। ब्रह्म-सूत्र सक्षेप-शली की रचना होने से अर्थ 
में अत्यन्त कट है। इनका स्वतत्न रूप से आशय समभता कठिन है। 
इनकी अनेक व्याख्याएँ हुई हे, किन्तु सृक्षम्ता और सन्देह के कारण 
उनमे मत-भेंद हैं। अपने-अपने दृष्टिकोण को लेकर भिन्न-भिन्न 
आचार्यों ने इन पर भिन्न-भिन्न भाष्य लिखे है जिनमे वेदान्त-मत 
की परपरा का विकास हुआ है। मत-भेद से इसी वेदान्त की तीन 
शाखाएँ विकसित हुई--अद्वेत, विशिष्टाह्रेत और द्वेत। अद्गत मत 
के प्रवतेक शकराचार्य थे। रामानूज ने उन्ही के अद्गत' के तीत्र आलोक 
से चकित लोक को अपने विशिष्टाह्त से भक्ति के मधुर रस का पान 


कराया। 
हाँ तो, उपनिपदों के आधार पर जिस धर्मिक और दाशनिक 


परपरा का विस्तार हुआ बह सम्पूर्ण परपरा वेदान्त के नाम से विख्यात 
है। इस प्रकार वेदान्त-परम्परा के विकास के तीन चरण है जो 
प्रस्थान-त्रय' के नाम से प्रसिद्ध है। 'बेदों का अग होने के कारण 
उपनिषदों को 'श्रुति-प्रस्थान” कहते हे। यही वेदान्त का मौलिक 
रूप और प्रथम प्रस्थान है। वेदान्त का द्वितीय प्रस्थात औमद- 


है] 


भगवद्गीता' है जो स्मृति-अ्स्थान' कहलाती है। गीता भावुक जनों 
की भाँति मनीपियों के लिए पूर्णत सन्तोपप्रद नहीं है। मनुष्य की 
बुद्धि भावना के छाक्षणिक समन्वय से तृप्त नहीं होती। वह तीक् 
तक॑-सगति चाहती है। बादरायण ने अपने ब्रह्मसूत्रों मे मानो गीता 
के अभाव की ही पूर्ति की हैं। इनमे वेदान्त-तत्त्वों की व्यवस्था तर्का- 
धार पर होने के कारण, ये वेदान्त के तक-प्रस्यान! कहलाते है।' 

यह तो पहले ही कहा जा चुका है कि शकर ओर रामानुज वेदान्त- 
परपरा के दो प्रतिनिधि है, किन्तु उनके सिद्धान्तो मे मौलिक भेद है 
जिसका स्पप्टीकरण दोनों की ब्रह्मसूत्रीय व्याख्या से हो जाता है। 
विद्वानों का मत है कि शकरकृत वेदान्त-व्याख्या उपनिषदो की प्रधान 
विचारधारा के अधिक अनुकूल हे। रामाचृज ने अपनी वेदान्त- 
विपयक व्यास्या में कुछ अर्वात्चीन उपनिपद्‌, पुराण, पाज्चरात्र 
आदि का आश्रय भी लिया है ओर कुछ उपन्तिपदों के सगुण-समर्थक 
अशो के आधार पर सगुण परमेश्वर की सत्ता का प्रतिपादन' किया 
है। इसी आधार पर उन्होंने जीवन के व्यक्तिगत अस्तित्व और 
जगत्‌ की सत्ता की सिद्धि करने का प्रयत्न किया है। इन कारणों 
से रामानुजीय मत (विशिष्टाह्तवाद) मृल वेदान्त से कुछ भिन्न 
होगया हे। 

“रामानुज के अनुसार सत्य का केवल एक ही' दृष्टिकोण हैं और 
ज्ञान का समस्त विपय जात सत्य है। विषय और विपयी का भेद 
ज्ञान का एक मौलिक और नित्य भेद हे, अत किसी भी अवस्था में 
इस भेद का निराकरण नहीं किया जा सकता। यह भेद केवल व्याव- 
हारिक ही नही, वरन्‌ पारमाथिक भी है। जिस प्रकार विषय और 
विपयी का भेद नित्य है, उसी प्रकार उपास्य और उपासक का भेद 
भी सनातन है। अस्तु, रामानज के अनुसार ब्रह्म के साथ-साथ जीव 
और जगत्‌ भी चरम सत्य है। जीव और जगत्‌ माया की व्यावहारिक 
सृष्टि नही, वरन्‌ नित्य और पारमा्थिक सत्ताएँ है, किन्तु जीव और 
जगत्‌ सत्य और सनातन होते हुए भी परमेश्वर के अधीन है । वे स्वतन्त्र 
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नही है। परमेइवर अगी हैँ और जीव और जगत्‌ उसके अग हेँ। 
अस्तु, एक परबरहा परमेश्वर ही पूर्ण स्वतत्न और परम सत्ता है। 
अतणव रामानुज का मत भी इस दृष्टि से अद्वेतवाद ही है किल्तु रामा- 
नुज का परबरह्म शकराचार्य के ब्रह्म की भाति निर्गुण, निविशेष चिन्मात्र 
नही है, वरन्‌ वह सविशेष और सगुण परमेश्वर हे। इसी विशिष्टता 
के कारण यह मत विशिष्टाद्वैत कहलाता है। 


यह जीव और जगत्‌ से विशिष्ट परमेदवर अखिल सत्ता का 
अन्तर्यामी हैं। वह विश्व की आत्मा है। जीव और जगत उसका 
शरीर है। जिस प्रकार देह आत्मा के अधीन है, उसी प्रकार जीव 
और जगत्‌ भी परमेश्वर के अधीन हे। जिस प्रकार आत्मा देह का 
अन्तर्थामी है, उसी प्रकार परमेश्वर भी जीव और जगत का अन्त- 
यामी हे। यह परमेश्वर सगुण और उपास्य है, निर्गुण और निर्विशेष 
नहीं। इस सगृण परमेश्वर की प्राप्ति ही जीवन का परम साब्य है। 
यही परमार्य अथवा मोक्ष है। 


रामानुज के अनुसार जीव का ब्रह्म के साथ तादात्म्य मोक्ष नही 
हैं, क्योंकि जीव और ब्रह्म का तादात्म्य असभव औ'र अकत्पनीय 
हैं। जीव परमेश्वर का अश है और उसके अधीन तथा उससे अविभकत 
होते हुए भी उसकी एक विविक्त सत्ता है। मोक्ष की अवस्था में भी 
जीव का विविकत अस्तित्व रहता है, यद्यपि उसका ज्ञान-परिच्छेद 
विलीन हो जाता है। जीव की सत्ता की भाँति ही जगत्‌ की सत्ता 
भी मोक्ष-काल मे' विलय नही होती। तादात्म्य-रूप न होने के कारण 
यह मोक्ष ज्ञानद्वारा नही, भक्तिद्वारा साव्य है। अतएवं रामानुज 
भक्त को मोक्ष का परम साधन मानते है। ज्ञान ओर कर्म सहकारी 
साधनों के रूप में मोक्ष में सहायक हो सकते है। 


रामानुज के मत में माया मान्य नही है। रामानुज और उनके 
अनुयायियों ने शकराचार्य के मायावाद का कठोर खण्डन किया है। 
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विशिष्टाद्वैत मत में जगतू वास्तविक इंश्वर की वास्तविक सृष्टि है। 
ईश्वर माया से उपहित अपर ब्रह्म नही, वरन्‌ साक्षात्‌ पर ब्रह्म है। 
यह परमेश्वर ही पारमायिक सत्य है। रामानुज को पारमायिक 
और व्यावहारिक दृष्टियो का भेद मान्य नहीं हे। सत्य की एक ही 
कोटि ओर उसका एक ही दृष्टिकोण हे। रामानुज का परमेश्वर 
अद्वेत के निर्गुण ब्रह्म की भाँति अवैयक्तिक परमतत्त्व मात्र नहीं है, 
वरत्‌ वह दिव्य व्यक्तित्ववान्‌ परमपुरुष हे। दिव्य वेकुण्ठ छोक 
उसका मुख्य निवास है। यद्यपि अन्तर्यामीरूप से वह प्रत्येक जीव 
के हृदय मे वर्तमान हैं। इस करुणामय की उपासना से मनुष्य वेकुण्ठ- 
लोक की प्राप्ति कर सकता हे और वेकुण्ठ के अनन्त आनन्द का भागी 
बन सकता है। विशिष्टाहत मत में इईंब्वर के छोक की प्राप्ति ही मोक्ष 
है ओर भक्ति उसका परम सावन है। 

रामानुज के अनुसार जीव और ब्रह्म दो विविक्त सत्ताएँ है। 
विविवत होने के साथ-साथ जीव ओर ब्रह्म दोनों ही चरम' सत्य है, 
यद्यपि समान रूप से स्वतत्र नहीं है। चेतन्य जीव ओर ब्रह्म दोनो 
का समान धर्म हे, किन्तु दोनो के चैतन्य की सीमा में भेद है। ब्रह्म 
अथवा ईदवर का चेतन्य जसीम हे, जीव का चैतन्य सीमित है। जीव 
चेतन होते हुए भी अणु हैं। जीव का सीमित चेतन्‍्य और परिच्छिन्न 
व्यक्तित्व अविद्या-जनित भ्रान्ति नहीं, वरन्‌ एक वास्तविक तथ्य 
है। जीव का ब्रह्म के साथ तादात्म्य नही है, वरन्‌ वह ईश्वर का एक 
अश हु। जीव ईश्वर के अनन्त आलोक की एक रश्मिमात्र है। वह 
परमेश्वर की चैतन्य ज्वाला का एक प्रदीष्त स्फुलिग मात्र है। 

जीव और जगत्‌ दोनो ही ब्रह्म के अपुथकसिद्ध विशेषण है। 
उनकी स्वतत्र सत्ता नही है। वे ईश्वर के अधीन हे । ईश्वर अन्तर्यामी 
हैं और वही जीव के कर्मो का प्रेरक तथा वास्तविक कर्ता है। अतएव 
अहकार, कतुत्व, भोक्‍्तृत्व आदि के बन्धन से मुक्ति ईइवर के अनु- 
प्रह से ही प्राप्त हो सकती है, ज्ञान से नही। 

रामानुज ब्रह्म के साथ जीव के तादात्म्य ही को मोक्ष नही मानते । 
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वें जीव को ब्रह्म (ईश्वर) का अश मानते है। जीव की स्वतत्र सत्ता 
तथा पृथक अस्तित्व नही हैं। वह ब्रह्म अथवा परमेश्वर से भिन्न 
एक विविक्त तत्त्व है। ब्रह्मलोक अथवा परमेश्वर की प्राप्ति जीव 
का परम लक्ष्य है और यही उसका मोक्ष हे। आत्मानुभवरूप न 
होने के कारण यह मोक्ष ज्ञानद्वारा साध्य नही है। 
रामानुज के प्रमुख सिद्धान्त यही है जिनके अधार पर उन्होने 
अपने वैष्णव मत के म्‌ृदिर को खडा किया है। वे ब्रह्म का आविर्भाव 
पॉच रूपो में मातते हे। पहला रूप पर है जिसमे वह वेकुठ में शेष 
नाग पर विराजता है। वह लक्ष्मी, भ्‌ तथा लीला से घिरा 
हुआ एवं शखचक्रादि से विभूषित होता हे। उसके दर्शन केवल 
मुक्त आत्माओ को होते हे। दूसरा रूप व्यूह' है जिसे वह 
(ब्रह्म ) सृष्टि की उत्पत्ति आदि के लिए धारण करता है। यह 
रूप चार प्रकार का होता ह--अर्थात्‌ ज्ञान और बल का प्रदर्शक 
सकर्षण झूप', ऐडवर्य और बी का प्रदर्शक प्रद्युम्त रूप', शक्ति और 
तेजस का प्रदर्शक अनिरुद्ध रूप ओर ज्ञान, बल, ऐश्वर्य, वीय, शक्ति 
तया तेजस इन' छहो गुणों का प्रदर्शक वासुदेव रूप । तीसरा मख्य 
रूप वह है जिसमें वह पृथ्वी पर अवतार लेता है। चौथा मुख्य रूपु 
अन्तर्यामी का है जिसमे वह मनुप्यों के हृदयों में स्थित है, योगियों 
को दशशन देता है, तथा महामात्रा में आत्माओ का साथी है। पॉचवे मुख्य 
रूप में वह मतियो और प्रतिमाओ में स्थित हे। रामानुज के 
अनुसार मनुष्य की आत्माएँ ईश्वर का अश हे जो उसीसे प्रेरित और 
शासित होती है। 
आत्माओ की तीन श्रेणियाँ हु--नित्य, मुक्त ओर बद्ध। बद्ध 
आत्माओ मे से कुछ तो सासारिक वेभव के पीछे पडी हे, कुछ स्वर्गीय 
सूख की खोज में है और कुछ मृक्‍त होना चाहती है। इस अन्तिम 
श्रेणी की आत्माओ के लिए अपना मनोरथ सिद्ध करने के दो उपाय 
हे---एक तो कर्म-योग और तदनन्तर ज्ञान-योग द्वारा' भक्ति की 
प्राप्ति, और दूसरा प्रपत्तिमार्ग। कर्म-योग में बिना किसी प्रकार 
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की कामना अर्थात्‌ बिना फल प्राप्ति की इच्छा किये अपने-अपने धर्म 
या कर्तव्य का पालन करना आवश्यक हे । इसके मुख्य कार्य देव-पूजा, 
तपश्चर्या, यज्ञ, दात, ओर तीये-यात्रा कहे गये हे। इस प्रकार कार्य 
करने से मनुष्य ज्ञान-योग का अधिकारी हो जाता है जिससे उसे अपने 
आपका ज्ञान हो जाता हे ओर धप वह भकिति पाएप्स कर सकता है। 

रामानुज के अनुसार भवित परमानन्ददायिती अनुरपित नहीं 
है, वरन्‌ उसका तात्पर्य ब्रह्म का निरन्तर व्यात करना हूं। उसकी 
प्राप्ति मे पवित्र भोजन, जितेन्द्रियता, पूजन, भजन, दान, दया, अहिसा 
सत्य आदि सहायक होते है। परमेश्वर की प्राप्ति का साधन उसकी 
प्रीतिपूर्वक भक्ति तथा उपायना है, किस्तु ज्ञान इस भक्ति का सहकारी 
हो सकता है। परमेश्वर के दिव्य एणों के ज्ञान से उसके प्रति भक्ति 
उत्पन्न हो सकती है। ज्ञानमुलक भक्ति दृढ़ होती हे। इस मत मे 
भक्ति ही मोक्ष का परम साधन है। इसके अतिशिकक्‍त प्रपत्ति और 
देश्वरानुग्रह का भी इस मत म बढ़ा रथान है। अ्वण और निष्काम' 
कर्म द्वारा सत्व-शुद्धि ईश्वरानुग्रह-प्राप्ति की योग्यता का साथन है, 
कित्तु प्रपत्ति इसका परम साधन हे। अपत्ति का अर्थ शरणागति है। 
सब कुछ छोडकर एक मात्र ईंश्बर का आशथ्रय प्रहण करना पूर्ण 
प्रपत्ति है। 

प्रपत्ति के मुख्य अग शरणागत-भाव, अविरोध, त्राण में विश्वास, 
ब्रह्म की दया पर भरोसा आदि हेै। प्रपत्ति से परमेश्वर का प्रसाद 
और उसकी भक्त प्राप्त होती है। भक्ति ही ईइबर प्राप्ति का साधन 
है । उसी से मोक्ष लाभ होता है, किन्तु तादातय नही । भक्‍त को सच्चि- 
दानन्द परमेश्वर के समान अनन्त ज्ञान और आनन्द प्राप्त होजाता है, 
किन्तु उसकी शक्ति और सत्ता सीमित रहती है। जीव स्वरूप से 
अणु है। मोक्ष-काल में भी वह ज्ञान मे अनन्त, किन्तु आकार में अणु 
रहता हैं। उसकी शक्ति का विकास होता है, किन्तु वह असीम नहीं 
होती । विश्व का सुजत और शासन परमेश्वर का एकाधिकार है। 
यह अधिकार जीव को मोक्ष मे भी नही मिलता। यह मोक्ष जीवन 


है 


काल में सभव नहीं, अत 'ररामानुज के मत में केवल विदेह-मुक्ति ही 
एसान्य है। 

रामानुज ने इंइवर प्राप्ति के दो मार्ग--भक्ति और प्रपत्ति 
बतलाये है और यह भी बतलाया है कि इंश्वर-प्राप्ति जब एक मार्ग 
से न होसके तो दूसरे का अवलब लेना चाहिए। इन दो सिद्धान्तो के 
कारण रामानुज के अनुयायियो में बडा मत-भेद उत्पन्न होगया या। 
कुछ लोग तो यह कहते थे कि प्रपत्तिमार्ग से इंश्वर की प्राप्ति 
अवद्य हो सकती है, पर इसका अवछूब तभी लेना चाहिए जब जीव 
भक्ति-मार्ग का आश्रय लेने में असमर्थ हो। दूसरे कुछ लोग कहते 
थे कि इंश्वर-प्राप्ति का एकमात्र उपाय प्रपत्ति-मार्ग हे। भक्तिमार्ग 
में भक्त के कृतिपरायण होने की आवश्यकता मानी गई है और प्रपत्ति- 
मार्ग में वह ईश्वर का शरणागत होकर अपने को उसकी इच्छा और 
दया पर छोड देता है। उदाहरण के लिए म्कटनन्‍्याय का आश्रय 
लिया गया है। वानर-शिशु अपनी माँ के शरीर से चिपटा रहता हे 
और वह उसे जहाँ चाहती है, लेजाती है तथा उसकी रक्षा करती है, 
फिरभी बच्चा अपनी माँ को पकड़े रहता है। यही अवस्था भक्‍तों 
की होती है। वे ईश्वर-शरणागत होते है, परन्तु स्वयं उनको भी 
मकंटवत्‌ उद्योगी रहना पडता हैं। प्रपत्तिमार्ग के अनुयायियों के 
सबंध में मार्जासत्याय का आश्रय लिया जाता है। मार्जारी अपने 
शिशु को मख में दबा कर अपनी इच्छानुसार लिए फिरती है। शिशु 
मातृनिर्भर एव निद्चिचत होता है। प्रपत्तिमार्गियो की अवस्था मार्जार- 
बत्‌ होती है। वे अपने को ईश्वर की अनुकम्पा पर छोड देते हैं ओर 
उसी पर अवलूबित रहते है। इससे यह निष्कर्ष निकला कि भक्ति- 
मार्ग प्रवत्तिमार्ग की अपेक्षा सरल नही है। 

इस कारण इस सप्रदाय के लोगो मे और भी अनेक भेद होगये थे । 
भक्तिमार्ग के अनुयायियों का आग्रह था कि परम मत्र के अधिकारी 
केवल ब्राह्मण हे, दूसरे वर्णवालो को ओउम्‌-रहित मत्र का ही उपदेश 
दिया जा सकता है। प्रपत्तिमार्गी इस सिद्धान्त के विरोधी ये। थे 
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सबसे सम व्यवहार करना और पाता बाहते ये। प्रतीत ऐसा होता 
हैं कि कदाचित्‌ स्वय रामानुज भी भवितमाग्गियों के पक्ष मे थे। इसी- 
लिए ब्राह्मणेतर लोगो के लिए उन्हें एक तीसर मार्ग का जाश्षय लेना 
पडा था। इसका नाम उन्होंने आचार्याभिमानयोग” रक्खा था। 
इसका अनुयायी अपने आचार्य पर मुवित के लिए निर्भर रहता है और 
आचार्य स्वयं उसके लिए सब' क्ृत्यों का प्रतिपालन करता है। इससे 
साफ दीखता है कि 'रामानूज के जीवन-काल में ही इस सम्प्रदाय पर 
वर्ण-बन्धन ऊूग गये थे ओर घर्म-भाषा के सबंध में भी मत-भेद चल 
पडा था। अभिजातीय धर्म की भाषा सस्कृत ही को रखना चाहते 
थे जब कि इतर लोग वर्म की अभिव्यक्ति के लिए देश-भाषाओं को 
अधिक उपयुक्त मानते थे। इससे यह भी प्रकट होता है कि दक्षिण 
भारत में द्विजाद्रिज का झगडा शताब्दियों पुराना है। इस भंगडे 
को शान्त करने में रामानुज असफल ही रहे, अतएव हिन्दुओ को 
भव्ति-सूत्र मे बॉँधचकर वे उनकी एकता की प्रतिष्ठा भी न कर पाये, 
प्रत्युत उनके कारण भेद-परिखा कुछ और चौडी होगई। जो काम 
दक्षिणी भारत में रामानुज नहीं कर सके उसको उनके अनुयायियों 
ने उत्तरीय भारतवर्ष में सफलता से सम्पन्न किया। मानो भक्ति- 
द्वारा उत्तरीय भारत के हिन्दुओं की एकता का श्रेय अनुयायियों के 
ही भाग्य मे था। 

भकक्‍तो के लिए रामानुज जी ने कुछ नियम बनाये ये कि वे शरीर 
पर शख-चक्र की छाप तथा मस्तक पर तिलक धारण करे, महामत्र 
का जप करे, भक्‍तो की सेवा करे, एकादशी ब्रत रकखे, वरणामृत 
ग्रहण करे, देवम्‌ति पर तुलसी चढावे और केवल भोग लगा कर ही 
भोजन करे। इस सबंध में कुछ लोगो का यह विचार है कि इन बातो 
को उन्होने क्रिस्तानों से सीखा था, किन्तु इन बातो के यहाँ पहले से 
न होने का कोई प्रमाण नहीं मिलता । समानता इस बात का प्रमाण 
नहीं दे सकती। जो हो, यहाँ हम किसी विशेष विवाद में न पड कर 
यही कहना चाहते हे कि रामानुज केवल नारायण के उपासक थे। राम' 
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और कृष्ण मे से किसी की पूजा की ओर उनकी न्यूनाधिक प्रवृत्ति 
नहीं थी। इसी नारायणोपासना से आगे चल कर उनकी शिष्य- 
प्र॒परा में राम-पूजा का उदय हुआ। 

रामानुज के शिष्य देवाचार्य थे जिनके शिष्य हर्यानन्‍्द और उनके 
राघवानन्द हुए। कबीर के सबध से जिन 'रामानन्द का उल्लेख किया 
जाता है, वे इन्ही राघवानन्द के शिष्य ये। इस शिष्य-परपरा में 
रामानन्द ही परम प्रसिद्ध हुए, किन्तु रामानुज के मत के पूर्ण प्रति- 
पादक राघवानन्द ही थे। समस्त भारत की यात्रा के उपरान्त वे 
काशी में आ बसे थे और यही उन्होंने रामाननद को अपना शिष्य 
बनाया था। 


जयपुर, 
(छात्रावास ) [ लेखक 
२५-११-५६ | 
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सत्कर्म के फल का नाम सुख और दुष्करम के फल का नाम दुख 
हैं। जो उत्तम कर्म करता है उसे सुख और जो नीच कर्म करता है उसे 
दु ख अवश्य मिलता है। जिस प्रकार मत्कर्म न करने 
सुख-दुख पर केवल चाहनेमात्र से सुख नही मिलता, उसी प्रकार 
फा हेतु. नीच कर्म करने पर केवल न चाहनेमात्र से दुख भी 
नहीं मिटता। कारण-कार्य के नियम का यह पहिया 
अनादिकाल से बडी कठोरता के साथ घूमता चला आरहा है। बड़े- 
छोटे सभी इसके नीचे कुचलते चले जाते है । माता-पिता के मर जाने 
से यदि छोटा शिशु नि सहाय चिल्लाता है, तो रहे । उसकी करुण पुकार 
से वह कोमल नही होता और न किसी दीन-दुखिया विधवा के ऑसुओ 
से उसकी गति ही मनन्‍्द पडती है। जब तक जीव माया-मण्डल में 
रहेगा दु ख-सुख अनिवार्य रूप से भोगना ही पडेगा। हाँ, माया- 
मण्डल से निकल कर भगवत्सब्विधि में पहुँच जाने पर दु ख-सूख का 
खटका नहीं रहता, क्योकि उस स्थिति में जन्म-मरण नही रहता। 
आवागमन का चक्र तो माया-मण्डल के भीतर ही चलता है। 
उत्तमोत्तम कर्मो से प्राप्त किया हुआ स्वर्ग भी निरवधि नहीं 
होता, क्योकि उत्तम कर्म स्वयं निरवधि नहीं होते। कारण का साव- 
धित्व कार्य में भी विद्यमान रहता है। प्रुण्य-फल 
कर्म-बन्धत और भोग चुकने पर स्वर्ग को छोडना ही पडता है। फिर 
उससे मुक्ति आवागमन में सुख-ढु ख के चक्र के नीचे पिसना ही 
पडता है। 
अतएव स्वर्ग को भी सर्वोत्तम पद नहीं समझ लेना चाहिए। 
सर्वोत्तम पद वही है जिसे प्राप्त करके आवागमन निवृत्त हो जाए। 
वेकुण्ठ में आवागमन का भय नही है, इसीसे उसे सबसे ऊँचा और 
निर्भय पद कहा है -- 
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भोगे रोगभय सुखे क्षयभय वित्ते च राज्ञों भयम्‌ । 
विद्याया कलिभीस्तपे करणभी रूपाझ्भाय योपिति । 
इष्टे शोकभय रणे रिपु-सय काये इतान्ताऊूयम्‌ । 
चेत्थ जन्म निरथंक क्षितितले विष्णो पद निभयम्‌ ।। 


अर्यात्‌ भोग में रोग का भय है, सुख में उसके नाश का भय है, 
धन में राजा का भय हे, विद्या में विवाद का भय हे, तप में उसके सधने 
का भय है, रण म शत्रु का भय है, तथा काया में काछ का भय है। इस 
प्रकार पृथ्वी पर जन्म निरर्थक है । एक विष्णुपद ही निर्भय है। 
वहाँ कोई भय नही हैं, वह माया-मण्डल से ऊपर है। उसे मोक्ष 
या मुक्ति किसी भी नाम से पुकार सकते हे। भगवान्‌ ने गीता में 
स्वय कहा है -- 


“यद्गत्वा न निवतंते तद्धाम परम मम ॥” 


अर्थात्‌ जहाँ जाकर फिर लौटना नही पडता वह मेरा परम 
धाम है। 


इस बिवेचना से इस निष्कर्ष पर पहुँचा जा सकता है कि जीव 
माया से मुक्त होकर भगवद्धाम जा पहुँचता है। 


जीव, माया और भगवान्‌ तीनों ही अनादि है। भरा कोई 

बीच में ही कहाँ से आ पडता ? इस विपय में मह॒षि कपिल का वाक्य 

(कि कुछ नही” में से कोई वस्तु उत्पन्न नहीं हो 

जीव, भाया ओर सकती, कार्य अपने कारण मे रहता है, स्थूल- 

भगवान्‌. सूक्ष्म का भेद रहे तो रहे, उससे कुछ हानि' नही) 

प्रमाण है । इंश्वर, जीव और माया, ये तीनो ही है, 

थे! और 'रहेगे!। इनका न आदि है, न अन्त हे। द्वेताइवतर उपनि- 

षद्‌ में माया को स्पष्टतः 'अजा' कहा है, अर्थात्‌ जिसका जन्म नही, 

जो अनादि है और जीव को 'अज” कहा गया है अर्थात्‌ जीवो का भी 
जन्म नही, वे भी अनादि हे। श्रुति-वाक्य इस प्रकार है -- 
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अजामेका लोहितशुक्लकृष्णा 
बह्नी प्रजा सूजमाना सरूपा । 
अजो होको जुषमाणोब्नुशेते 
जहात्येना भृकतभोगामजोडत्य ॥ इेता० ४ ५ 
अर्थात्‌ अपने रूप के समान ही बहुत-सी प्रजा उत्पन्न करनेवाली 
एक लोहित, शुक्ल और क्रृष्णवर्णा अजा को एक अज सेवन करता 
हुआ भोगता है और दूसरा अज उस भुकतभोगा को त्याग देता 
है। अभिप्राय यह है कि रजोगुूण, सत्वगुण और तमोगुण-ये 
तीन गृण माया के हे, छाल, श्वेत और काला, ये तीन वर्ण क्रश इन 
तीन गूणो के हे। इसलिये अजा' शब्द यहाँ माया का वाचक हैं। 
घोडे से घोडे, हाथी से हाथी,मनुष्य से मनुष्य अर्थात्‌ समानरूप उत्पत्ति 
इस माया-मण्डल में सदा से होती आती है । कार्य में कारण का रूप 
किसी न किसी प्रकार से अवश्य आजाता है। इसलिए अजा (माया) 
को अपने रूप के समान बहुत प्रजा उत्पन्न करनेवाली कहा है । एक 
'अज' इसको भोगता रहता है और दूसरा इस भुक्तभोगा का परित्याग 
कर देता है। यहाँ भोगी 'अज” जीव है और अभोगी परमात्मा। 
जीव और माया दोनो ही अनादि हे, दोनो ही परिणामी हे। 
परिणामी द्रव्य के परिणामगत होने पर ही उसे 
परिणाम और नाश-सज्ञा प्रदान की जाती हैं। जिसे नाश कहते 
परिणामी हे उससे किसी द्रव्य के सर्वथा अभाव होजाने का 
तात्पयं नहीं है। कार्य अपनी कारण अवस्था की 
सदृशता पर चला जाय अयवा परिणामी का परिणाम होजाय 
तो इन अवस्थाओ के लिए नाश' शब्द का व्यवहार होता है। नित्य 
या सद्वस्तु का सर्वथा अभाव तो हो ही कंसे सकता है ? गीता का 
वाक्य प्रमाण है -- 
“नासतो विद्यते भावों नाभावों विद्यतेी सत “। 
अर्थात्‌ असत्‌ का भाव नही होता हैं और अविनाशी सत्‌ का 
अभाव नही होता। 
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जीव ओर माया दोनो परिणामी हे, किन्तु जीव में केवल स्वभाव- 
परिणाम ही होता है, ओर माया में स्वभाव-परिणाम और 
परिणाम के. स्वरूप-गरिणाम, दोनो होते हैं । जीव में स्वरूप- 
दो भेद... परिणाम नहीं होता आर ईश्वर में दोनों ही पर्णिम 
नहीं होते। ईब्बचर के यावद्‌ व्यवहार स्वतत्र एवं 
लीलामात्र है, कर्म-बन्वसमय नहीं है। जीव और माया, बित्‌ जोर 
अचित्‌, की स्थिति स्वतत्र नही हे। उनमें सदेव 5श्वर का पारतन्तव्य 
रहता है। अतएव तीनो का भेद स्पष्ट होने से इंब्बर, जीव' ओर 
माया को वस्तुत एक नहीं कहा जा सकता। 
जल से बनी हुईं हिम फो बलेत में आग पर रखने से थोड़ी देर मे 
जरू तक बिलीन हो जाता है, उसी प्रकार आग में जलाने पर व्यक्ति 
भी देखते-देखते भरम हाजाता है, किन्तु उस रियति 
सद्वस्तु का को जल अथवा जीव का सर्वथाभाव' नहीं कह सकते | 
अभाव नहीं. बतेन में अग्ति पर रकवा हुआ डिस (द्रव्य) दूंढ 
होता अवस्था से पहले द्रव अवस्था मे (जलरूप में) परि- 
णाम होगया और द्वव भी अग्ति-ताप से वाष्पाकार 
होगया। यह भाव ही है, अभाव नहीं। इसी प्रकार जिसे जीव कहते है 
वह अग्ति में जल ही नहीं सकता। गीता में भगवान्‌ स्वयं कहते हे- 
“जैन दहति पावक ” | जलने वाली वरतु तो शरीर है । जीव तो शरीरी 
है। वह शरीर से भिन्न है। शरीर ओर शरीरी का अत्यन्त निकट 
सम्बन्ध होने से उनका अभेद केवल व्यवहार की भाषा में ही मान लिया 
जाता है, वास्तव में उनमें अभेद नहीं है। वस्घुल गरीर भी जलता 
नही है, जलता हुआ केवल दिखाई पहता है। शरीर जिन तत्त्वों से 
बना हुआ है, वे उसके आग में पडते पर अपने-अपने भण्डार में जा 
मिलते हैं। अभाव उनमें से किसी का नहीं होता ओर शरीरी जीव 
अपने कर्मवश दूसरे शरीर मे जा बसता है। 
इस प्रपच और परमात्मा का वही सबध है जो शरीर और दारीरी 
का सम्बन्ध है। यह सबध ही तो जीव और ईइवर का अभेद दिखाते 
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वाली श्रुति तथा अच्यान्य वाक्यों की सगति बेठाता है। जैसे 
इस शरीर में जीव गरीरी है, वैसे ही जीव शरीर है और 
परमात्मा उसमें शरीरी है। उसी प्रकार चिदर्चित्मय 
प्रपच परमात्मा का शरीर है। सुबालोपनिपद्‌ 
में यही बात इस प्रकार स्पष्ठ की गई हैं -- 
“ये पृजिव्या तिष्ठन्‌ पुथिब्या अन्तरो य पूजिवी न वेद यस्य पृथिवी 
शरीर ये पृथिवीमच्तरो यमयति एप त आत्मात्तर्याम्यमृत । ये 
आत्मनि तिष्ठन्नात्मनोन्तरों यमात्मा न बेंद यस्याउत्माशरीर य आत्मा- 
तमतरों यमयति सत'ः आत्मान्तर्याम्यमृत ” 

अर्यात्‌ जो परमात्मा पृथ्वी में रहता हुआ भी उससे पृथक है 
पुथिवी जिसको नहीं जानती है, पृथ्वी जिसका शरीर हे, जो पृथिवी 
को भीतर से यमन करता है वह तेरी आत्मा का अन्तर्यामी है और 
मरणधर्म रहित है। जो आत्मा में रहता हुआ भी उससे पृथक हैं, 
आत्मा जिसको नही जानता है, आत्मा जिसका शरीर है, जो आत्मा 
को भीतर से यमन करता है वह परमात्मा तेरी आत्मा का अन्तर्याभी 
और अमृत है। 

भीतर से यमन करने वाले को अन्‍्तर्यामी कहते हे और परमात्मा 
आत्मा का भी आत्मा है। शरीर मे जेसे जीव आत्मा है बसे ही जीव 
का भी आत्मा परमात्मा है। परम्‌' शब्द से यह द्योतित होता हैं 
कि उससे परे और कोई नहीं हे। यह नाम शरीर-शरीरी-भाव को 
लिये हुए है। इस रीति से मुख्य शरीरी परमात्मा ही ठहरता हे। 
छान्दोग्योपनिपद्‌ मे भी यही कहा गया है--- अन्त प्रविष्ट शास्ता 
जनाना सर्वात्मा/ अर्थात्‌ भीतर प्रवेश किये हुए जतो पर जो शासन 
करता है वह सर्वात्मा हैं। 


चिदचित्‌ का ईदवर 
से सम्बन्ध 


ईश्वर, जीव और माया, तीनो नित्य होते हुए भी, इन तीनो गे 
मुख्य परमात्मा (ईश्वर) ही 5हरता है, क्योकि' यमन करना (अपने 
अधिकार मे रखना और यथेच्छ चलाना) और शासन वारता (उन 
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पर अपना अधिकार रखते हुए ओर उनको अपना परवन बनाए हुए 
उन पर राज्य करना) उसी का काम ठहरता हे, किन्तु परमात्मा 
का शासन राजा का सा नहीं होता। यदि परमात्मा का शासन ठीक 
बैसा ही होता जैसा कि जगत्‌ गे राजा का प्रजा के ऊपर, जिसमे राजा 
का स्वामित्व ओर प्रजा का दासत्व दीखता हे, तो इसमें अभेद श्रूतियों 
का अर्थ छोडता पठता,क्योकि ससार में राजा भिन्न गरीरधारी होता है 
और प्रजा भिन्न गरीरधारी होती हे। प्रजा के भीतर राजा अन्‍्तर्यामी 
नहीं होता। इससे राजा-प्रजा के सग्बन्ध मे भरीर-शरीरी-भाव की 
सगति नही बैठती। राजा-प्रजा के सम्बन्ध में अभेद-व्यवृह्वार की 
प्रतिष्ठा नही होती। अभेद-व्यवहार की योग्यता तो वहीं होंगी जहाँ 
शरीर-शरीरी-भाव होगा। हाँ, उपनिपद्‌-बाक्यों में जो यह आया है 
कि वह आत्मा का अन्तर्यामी है, आत्मा उसको नहीं जानता हे, इससे 
जीव और ईइवर में वास्तविक भेद सिद्ध है। यदि भेद ने हो, दोनों 
एक ही हो, तो “एक के भीतर एक है ओर परमात्मा को जीवात्मा 
नहीं जानता” यह अर्य सिद्ध नहीं हो सकता। 


नियाम्यत्व ( 7ध्णाक्षा॥0995, 50740]०90०89 ). धार्यत्व 
(००७:४0०655 ) और शेपत्व (4०७००7०४)-ये शरीर के लक्षण 
हैं और नियामकत्व (7०४॥क्ष887०88 ), धारकत्व (7७क॥॥87688 ) 
और शेषित्व ( ॥70०09०॥6०१०७ )--ये लक्षण शरीरी के है। 
ये व्यवस्थाएँ अचेतनः शरीर और जीव-गरीरी की परस्पर 
रहती हे, ठीक इसी प्रकार प्रपच-शरीर और परमात्मा- 
शरीरी की भी परस्पर यही व्यवस्थाएँ रहती हे। परमात्मा 
का शरीर होने से जीवात्मा में भी शरीर के उक्त तीनो लक्षण सिद्ध 
होते है, किन्तु जीव में एक विशेषता रहती हे वह यह कि जैसे 
अपना शरीर जड हे बसे ही परमात्मा का शरीर (जीव) जड नही 
हैं। यह ऐसा सम्बन्ध है कि इससे जीव और ईश्वर मे अभेद दिखाने- 
वाले वाक्यो की सगति बैठ जाती है, नही तो वास्तविक अभेदता तो 
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हैं ही नही। शरीरी प्रथान होने से विशेष्य कहलाता है और जीव 
एवं माया को अप्रधान होने से उसका विशेषण कहा जाता है। 
वस्तुत प्रपचभिन्न अन्तर्यामी के भिन्न रहने पर भी वेसा भेद 
नहीं बनता जैसा लोक में स्वामी-सेवक का होता है। इस कारण 
ऐसा नही कहते कि तीनो की स्थिति अछग-अछग है, वरन्‌ यही कहा 
जाता है कि तीनो का एक पुञ्ज है। वही सृष्टि का कारण है। जिस 
प्रकार कारण-अवस्था में तीनो है, उसी प्रकार सदा कार्य अवस्था में 
भी तीनो ही रहते हे। कारण रूप मे जो तीनो का एक पुज है उसका 
नाम ब्रह्म है। र्वेताश्वतर उपनिपद्‌ ने इसी तथ्य का उद्धाटन इन 
शब्दी में किया हे --'भोक्‍ता भोग्य प्रेरितार च मत्वा सर्व प्रोक्‍्त 
त्रिविध ब्रह्ममेतत्‌”-(श्वेता० उप० १ १२) । भोक्‍ता जीव है, भोग्य 
माया है ओर ईइवर प्रेरिता है। इस त्रिविध पुज को ब्रह्म कहा है। 
इन तीनो का एक पुज कहने से कदाचित्‌ यह शका 
जीव ओर उठ सकती हे कि भाया तो खैर जड है, परन्तु जीव 
ईबवर के. और ईदवर दोनो चेतन हैँ और मिले हुए हे तो दोनो 
भेदाभेद का को एक ही क्यों नही मान लिया जाय? इसके समाधान 
स्वरूप. के लिए एक के परिणामी और दूसरे के अपरिणामी 
होने की व्यवस्था की विवेचना पहले ही की जाचुकी 
है। उपनिषद्‌ में भी लिखा है-- पृथगात्मान प्रेरितार च मत्वा 
जुप्टस्ततस्तेनामृतत्वमेति” (अपने आत्माकों और प्रेरणा करनेवाले 
ईंदवर को पृथक मान कर अनुसवान करनेवाला अमृतत्व को प्राप्त 
होता है अर्थात्‌ आवागमन से छूट जाता है) । यह छूटने का व्यवहार 
जीव के साथ है, बयोकि माया तो स्वय जड और बन्धनरूप है और 
परमात्मा बन्धन से परे है, अत उसके विपय मे छूटने का प्रशत ही 
नहीं उठता। हाँ, तीनो का पुजु एक ब्रह्म हैं। उसमें एक भीतर से 
यमन करनेवाला परमात्मा प्रधान है तथा शरीर-शरीरी-भाव में 
अभेद-व्यवहार होने के कारण तैत्तिरीयोपनिषद्‌ में उसके सबध मे 
इस प्रकार कहा गया हैं-- तत्सृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ । तदनु- 
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प्रवि्य सच्च त्यच्चाभवत्‌” अर्थात्‌ प्रपच की सर्जेता करके वह 
परमात्मा उसी में अनुप्रविष्ट होगया। उसमे अनुप्रवेश करके वह 
सत्यस्वरूप परमात्मा स्वय ही मूर्तामूर्ते होगया। मूर्तामूर्ते दोनो का 
प्रसार सृष्टि-रचना से हुआ तथा सृप्ठि की रिबिलि तक रहेगा। 
इसमें भगवदिच्छा ही मुख्य रहते से ऐसा कहा जाता 


कोई मनुप्य कही जाता हुँ तो कहा जाता हे कि जमक मनुष्य 
गया। यहाँ जानेवाला कौन है ” यदि कहा जाय कि गमस-व्यापार 
शरीर में दीखत। हैँ, शरीर ही गया तो क्या वह जीव 
विशिष्टाहतवाद को छोड गया? और यदि कहा जाय कि जीव 
क्‍या है ” भी शरीर के साथ ही गया, तो क्या अन्तर्यामी पीछे 
रह गया ? किन्तु ऐसा नहीं कहा जा सकता। 
इससे सिद्ठ हुआ कि तीनों क। पुज ही गया। उस प्रकार शरीर-शरीरी- 
भाव में जो वाक्य-व्यवहार अभेद-मर्यादा के माथ बनता है, उसमे 
सुगमता रहती हे। प्रलयकाल में जो रवरूप रहता हे वह कारण-रूप 
होने से सूक्ष्म चिदचिद्विशिप्ट' कहलाता हैं। इसी प्रकार! सृप्टि-काल 
में जो स्वरूप रहता हे वह कार्य-रूप होने से रथुल्ल चिदर्चिद्विशिप्ट 
कहलाता है। ये दोनो विश्रिप्ट स्वरूप हुए | इनमे अद्गेत होने (वास्त- 
विक अभेद होने ) से इस सिद्धान्त को 'विशिप्टाह्दैत' कहते है। 


इस अभेद का सूचक ही “तत्त्वमसि” महावाक्य है जिसमे तीन ' 
दब्द है एक तत्‌', दूसरा त्वम' और तीसरा असि”। तत्‌' का 
अर्थ है बहू जिससे दूरवर्ती सूद्षम 'चिंदचिद्विशिप्ट' 

भेद- का ग्रहण होता है। त्वम्‌” का अर्थ है 'तृ', जिससे 
अभेद समक्ष विद्यमान चिदचिद्विशिष्ट' का ग्रहण होता हे, 
और 'असि' का अर्थ है “हे”, जो वर्तमात का सूचक 

हैं। इस प्रकार इस महावाक्‍्य से तू वह है' अर्थ द्योतित होता है' 
जिसका अर्थ है कारणरूप चिदर्चिद्विशिष्ट”| जो प्ररृयकाल मे. 


सूक्ष्म रूप म॑ रहता हैं वह 'तू' सृष्टिकाल में स्थूछ 'चिदचिद्विशिष्ट' है।, 
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इस कथन से दोनो विशिष्ट स्वरूपो का अद्वेत अर्यात अभेद सिद्ध 
होकर विशिषण्टाहत' पद सघटित होगया। इस सिद्धान्त में तीनो 
तत्त्व भिन्न और नित्य माने गये है, तो भी जीव और माया की स्थिति 
परमात्मा के अधीन है, स्वतत्न नही हे और शरीर-शरीरी-भाव होने 
से इन दोनों को परमात्मा का अपृथक्सिद्ध विशेषण कहा गया 
है। इस प्रकार भेदवाक्य ओर अभेदवाक्य दोनो की सगति 
बैठती है। 

ऐसा स्वरूप मानने से ही ज्योतीधि विष्णूर्भवनानि विष्णु ! 
आदि अभेद-व्यवहारों की योग्यता होती हे, नही तो प्रत्येक भिन्न-भिन्न 
वस्तु को विष्णु कह कर जो लिखा गया हे, वह कंसे वनेगा ? वस्तु 
स्थिति मे तो प्रपच और अन्‍्तर्यामी पृथक्‌ हे ही। इस दृष्टि से देखने 
पर आप स्वय माया, जीव और ईश्वर ,इन' तीनो के पुज हो। तीनो 
का व्यवहार ययास्थल अपने-अपने में बन जाता हैँ। में काला हूँ, 
में गोरा है, में बौता हूँ, में लम्बा हूँ, 'मे दुबला हैँ, में मोटा हूँ, 
आदि बाक्यों में आपका में” शब्द माया का वाचक है, क्योकि इसका 
प्रयोग मायिक शरीर के लिए हुआ है । जब आप मे सुखी हूँ, में दू खी 
हैं 'मे चिक्तित हूँ, 'में कुछ जानता हूँ, में आशावान हूँ, आदि वाक्य 
कहते है तो में शब्द जीव का सूचक बन' जाता है, और मे ब्रह्म हूँ 
के कहने में आपके मे का प्रयोग चेतनाचेतनविशिष्ट परमात्मा के 
लिए होता है। प्रमुख शरीरी परमात्मा सब से ऊँचा होने से तीसरी 
कोटि, “अह ब्रह्मास्मि” (मे ब्रह्म हूँ) की, सबसे ऊँची बनी हुईं है, 
क्योकि नीचेवाली अन्य दोनों कोटियो में अह (में) का स्थिर 
करना अप्रवान की प्रधान रूप में कल्पना करना है, किन्तु इस तीसरी 
अन्तिम कोटि में अह' का स्थिर होना प्रवान की प्रधान रूप से प्रतीति 
है, जीव द्वारा इंइवर को मानना नहीं है। यदि जीव अह' का 
अनुसवान करे तो भगवान्‌ शेपी अन्त प्रविष्ट रहने से अह' पदार्थ 
द्वारा अन्ततोगत्त्वा परमात्मा की प्रतीति होती है। ज्ञान और अज्ञान' 
की अवस्था में इस अनुसधान के सम्बन्ध में अन्तर रहता है। जिज्नासु 
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को उससे अवगत होना भी अनिवाय हैं। शरीरवाची शब्द शरीरी 
तक जाता ही हे। इस दृष्टि से यदि भगवान्‌ का शरीर अचेतन को 
कहा जाय तो ज्ञानी न होने से वह अचेतन 'अह' के साथ अनुसंधान 
करने में असमर्थ है, ओर यदि जीव को अचेतन की तरह भगवान्‌ 
का शरीर कहा जाय तो ज्ञानवान होने से जीव जअह' के साथ अनुसधान' 
करने में समर्थ है। यह जीव शरीर और विशेषण होने से 'जह' पद 
शरीरी और विशेष्य परमात्मा तक गये बिना नहीं रहेगा। हाँ, जब 
यह वेदान्त ज्ञान नही होता कि परमात्मा जीवान्तर्यामी हैं तभी जीव 
अपने आप को अह' द्वारा अवगत करता है। इसी कारण अहकार 
निन्दित कहा गया है, अर्थात्‌ इस अह' का भडा जीवात्मा पर गाडता 
निन्दित हैं और उसे परमात्मा पर समझना वेदान्त ज्ञान हैं। परमात्मा 
प्रमुख होने से 'अह' पदार्थ से ब्रह्मश्ान होने पर अह ब्रह्मास्मि' (में 
ब्रह्म हैँ), ऐसा भान होने छगता है। इसमें पहले 'अह' से जीवात्मा 
का अनुसंधान दीखता है। शेपी और नियामक परमात्मा भीतर 
रहने से ज्ञानावस्था मे 'अह ब्रह्मा पदार्थ की स्थिरता जीवात्मा मे 
नहीं होती, परमात्मा में होती है बयोकि ज्ञानावस्था में प्रधान को ही 
प्रधान कहता बनेगा, अप्रधान को प्रधान कहना नही बनेगा। 

'अह ब्रह्मास्मि' का अर्थ में ब्रह्म हूँ" करके जीव को ब्रह्म अथवा 
इंइवर कहने लूग जाने और इन दोनों मे स्व॑या अभेद करके दो नामी 
का एक द्रव्य जैसा मान लेने से बडा अनर्थ होगा। उस दशा में भेद- 
श्रुतियों का अर्थ छोडना पडेगा, किन्तु जिस प्रकार अभेद श्रुतियों 
का अर्थ नहीं छोड सकते उसी प्रकार भेद-श्रतियों का अर्थ भी नही 
छोड सकते । 

उदाहरण के लिए एक 'राजसभा की कत्पना कीजिए। राजा 
चेतन है, वह प्रवान है और इंदवर के स्थान पर लिया जा सकता है। 
सभासद्‌ भी चेतन हे, परन्तु वे राजा की अपेक्षा अप्रधान है और जीवों 
के स्थान पर लिये जा सकते हैँ। सभासदो के वस्त्र भी अप्रधान है, वे 
जड हे और इस उदाहरण में माया के स्थान पर लिये जा सकते है। 
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राजा, सभासद्‌ लोग, और उनके बस्त्र (सभोचित), इन तीनो को 
मिलाकर ही 'राजसभा' कहते हे जिसे ब्रह्म का उपमान माना जा 
सकता हैँ। राजसभा एक पुजीभूत अस्तित्व है। यदि उसका 'अह 
केवल वस्त्रो का वाचक मान लिया जाय तो उससे अप्रधान की प्रधा- 
नता और केबल अचेतन की ही प्रतीति होगी। यदि राजसभा के 
अस्तित्व का अह' सवस्त्र सभासदो पर स्थित माना जाय तो उसमें 
भी अप्रधान की प्रवानता होगी क्योंकि तीनो में प्रधान राजा किसी 
गणना में नहीं आता। यदि उस राजसभा के अस्तित्व का अह' 
वस्त्रसभासद्विशिष्ट राजा पर स्थिर किया जाय तो यह बात यथार्थ 
होगी क्योंकि इसमें प्रवान की ही प्रधानता प्रतीत होती हे ओर दोनो 
अप्रधान इसके साथ रहते हे क्योकि मुख्य विशिष्ट को लेने से विशेषण 
साथ आजाते है, वे पृथक नही रहते और न खोही जाते हे। 
अज्ञान दशा से निवृत्त होकर जीव ही को ज्ञान-दशा की प्राप्ति 
कही जायगी और फिर अह' पूर्वक अनुसवान करनेवाला जीव ही 
ठहरेगा, किन्तु जीव की ब्रह्म के साथ एकता मानना 
भेद और अभेद एक प्रकार से अनर्थे होगा। यह माना कि अह 
वाक्यों. के रूपमें अनुसधान करनेवाला जीव ही ठहरेगा, 
की सगति. किन्तु वह अनुसधान क्‍या होगा? यह समभने की 
बात है। तीनो के पुञ्ज में परमात्मा मुख्य है, इस- 
लिए जीवात्मा अनूसधान करते समय अह' पदार्थ की स्थिरता अपने 
में नही करता, परमात्मा में करता है, क्योकि अप्रधान का प्रधान 
करना ज्ञान मही हो सकता। घट में जो नीलापन है वह विशेषण है, 
घट विशेष्य है, परन्तु यह विशेषण अपूथक्‌ सिद्ध है। नीलो घट 
(नील घट) ऐसा बोलने मे आता है, नीलवान्‌ घट” (नीलवान्‌ 
घट है) ऐसा नहीं बोला जाता। एक दूसरा उदाहरण छीजिए--- 
यदि किसी पुरुष के हाथ में यष्टि हो तो 'नीलो घट ' की तरह उसे 
'यष्टि पुरुष ' नही कहा जा सकता, यष्टिवान्‌ पुरुष ' ही कहा जायगा 
क्योकि यष्टि पुरुष से पृथक्‌ सिद्ध है । जब पुरुष चाहता हे तब वह 
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यष्टि को हाथ से अछग रस देता है और जब चाहता ह तब फिर उठा 
लेता है। इससे यह निष्कर्ष निकला कि पृथक्सिद्ध विशेषण के साथ 
विवोष्य का सागानाधिकरण्य नहीं होता है, जपूृथकसिद्त विशेषण 
के साथ ही होता है। उस प्रकार तत्वत एफला नहीं और 
विश्ेषण का बिशेष्य के गाय सामानालिकरण्प सर्वाटित होने से अभेद 
दिखानेवाले वाक्यों की सगति बेठती हे 
उपर्यक्त मर्यादा से उस सिद्धान्त में भेद-अभेद दोनों भछी प्रकार 
से घटित है जोर बे सुख की बात है कि 'भेंद-अ्रति', अभेद-श्रुत्ति, 
'घटक-श्रुति' आदि सब्र मुल्याथों की सगति ठीक-टीक बैठ जाती है। 
न तो किसी का सकोच होता है और न किसी अर्थ को टटने या बदलने 
की बात ही उठती है। यही विशिष्टाद्वैत' सिद्धान्त की शिपता है 
इस सिद्धान्त का तात््विक भेद और व्यावहारिक अभेद सिद्ध 
करने के लिए उस उत्तम सेबक का उदाहरण छिया जा राफता है जो 
स्वामी की वस्तु को अपनी ही सी मान कर स्वामी 
तात्विक के हानि-लाभ के विपय मे यह कहता है कि इसमे 
भेद हमको यह लाभ है। तत्वत वह से स्‍्तामी से 
भिन्न हैं तथापि रवामी-सेवक-सम्बच्ध की परायणता 
से वह ऐसा अभेद व्यवहार करने रूगता है और प्रणसनीय होता है। 
लोग तो पत्नी तक में लिख देते है कि हम में और आप से फोर अन्तर 
नही है, आप मुभे अपना अभिन्न मित्र समझे आदि, किन्तु उससे तत्त्वव 
सर्वेथा अभेद नहीं हो जाता है। 
भगवान्‌ ताम-छूप का व्याकरण (]/0॥0840७० ) करते को इस 
प्रपव में जो 'आत्मना' अनुप्रवेश करते है, वह जीवात्मा द्वारा कस्ते 
हैं। इसी अरये को छाल्दोग्योपनिषद्‌ में इस प्रकार स्पष्ट किया गया 
हें-- अनेच जीवेन आत्मना अनुप्रविद्य नामरूपे व्याकरबाणि”। 
उपतिषद्धचन यह भी प्रकट करता हे कि भगव।न्‌ जब ऐस। कहते है 
कि अनेत जीवेन' (अर्थात्‌ इस जीव के द्वारा') तो इससे जीव और 
इइवर में भेद होता इंब्वर ही के वाक्य से सिद्ध होता है। 
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भगवान्‌ के प्रत्येक नाम से उसकी वस्तु-स्थिति की व्याख्या होती 
है। उदाहरण के लिए पुरुषोत्तम' नाम को ही लीजिए । बद्धादि 
पुरुषों से उत्कृष्ट ही पुरुषोत्तम हैं क्योकि कहा भी गया है कि “बद्धादि 
पुरुभ्पेयो यो ह्यत्कृप्ट पुरुषोत्तम ” अर्थात जीवो के जो तीन भेंद- 
बढ़, मुक्त और नित्य है, उन तीनो प्रकार के पुरुषो से परमात्मा उत्तम 
है। इसलिए वह पुरुषोत्तम कहा गया है। यहाँ भी परमात्मा की 
उत्कृष्टता जीवात्मा की ही तुलना में रक्खी गई है, क्योकि जीवात्मा 
और परमात्मा दोनो अजड हे। गीता में भी भगवान्‌ ने यही बात 
दूसरे शब्दों मे इस प्रकार कही है 
द्वाविमौं पुरुषों लोके क्षरश्चाक्षर एवं च। 
क्षर सर्वाणि भूतानि कूठस्थो5क्षर उच्यते ।। 


2५ 2५ 0 
उत्तम पुरुपरत्वन्य परमास्मेत्युदाहुत ॥) 


अर्थात्‌ लोक में दो पुरुष है, एक क्षर जोर दूसरा 
अक्षर। यहाँ क्षर शब्द से उन जीवो का बोध होता हे जो माया 
में बँधे हुए हे। उन्ही को यहाँ 'भूत' नाम से अभिहित किया गया है 
और अक्षर शब्द से कूटस्थ अर्थात्‌ उन जीवो का ग्रहण होता है जो 
अचित्‌-ससर्ग-वियुकत है अर्थात्‌ जो माया-बन्धन मे नहीं हे । इन दोनों 
पुरुषों से अन्य जो उत्तम पुरुष है उसी को परमात्मा कहा गया है और 
पुस्पोत्तम शब्द से उसी का ग्रहण है। गीता में भगवान्‌ ने कहा है-- 
“यस्मात्‌ क्षरमतीतोडह, अक्षरादपि चोत्तम । 
तस्मात्‌ वेदे च लोके च॒ प्रथित पुरुषोत्तम ” |। 
अर्थात्‌ में माया से परे हूँ और जीव से भी उत्तम हूँ, इससे 
लोक और वेद में पुरुषोत्तम नाम से विख्यात हँ। विष्णुसहस्रनाम 
में प्रधानपुरुपेश्वर ' नाम भी आता हे । उससे यही अभिप्राय है कि 
परमात्मा प्रवान (माया) और पुरुष (जीव) का ईश्वर है। इसी 
वचन का प्रतिपादन पुराण में इस प्रकार किया गया है -- 
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“बन्धहेतो प्रधानस्प बध्दमाननुणा च॑ ये । 
नियामकस्सवंदा सो$स्ति प्रधानपुस्षेदवर ॥।” 
बन्धन के हेतु प्रधान (माया) में बँधे हुए मनुष्यों का जो 
सदा नियामक है, वह प्रधानपुरुषेश्वर है । इसका निरूपण मुनिवर 
पराशर ने विष्णु पुराण मे उत्तम प्रकार से किया हे। इसीसे यह वाक्य 
आता हे-- 


“तत्वेन पश्चिदचिदीश्वर तत्स्वभाव भोगापवर्ग तदुपाय गतिरुदार 
सदर्शयन्‌ मिरममीत पुराणरत्त तस्मैं नमों मुनिवराय पराशराय ॥॥ 


अर्थात्‌ निश्चय रूप से जिसने चितू, अचितू और 
ईश्वर, इनके स्वभाव, भोग, मोक्ष, उसका उपाय, और उदारगति का 
निरूपण करते हुए इस पुराणरत्न को बनाया उस मुनिवर पराशर को 
नमस्कार है। 

कोई कोई ऐसा कहते है कि जब तक मनुष्य स्थूलबुद्धि 'रहता 
है, तब तक जीव और ईश्वर को भिन्न-भिन्न जानता है, इसलिए भेदवाद 
(हैतवाद) आरभ का विचार है। जब वह परमात्मा को अन्तर्यामी 
करके समभने लगता है तो कुछ निकट पहुँचने के कारण भेदबुद्धि 
कुछ कम हो जाती है और विशिष्टाह्वैववाद आजाता है। अन्त में 
दोनो जीव और इंश्वर एक प्रतीत होते है तो अभेदवाद आजाता हैं 
जिसको आजकल अद्वेतवाद कहते हे। अद्गेतवाद के अनुसार तत्वत' 
जीव और इंब्वर में तीनो काल में सर्वेथा अभेद है। भेदबुद्धि अज्ञान 
से हो रही है । शर्ते शने उस अज्ञान के दूर हो जाने पर ज्ञान की स्थिति' 
में सर्वत्र एक ब्रह्म ही दीखता है क्योकि वास्तव में उनके विचार से 
हैं ही एक ब्रह्म, दूसरा कुछ है ही नहीं। अज्ञान अथवा भ्रम से जीव 
मान रक्‍्खा है। इससे कहते है कि अभेदवाद शिखर है, हेतवाद और 
विशिष्टाद्रेतवाद दोनों उस पर चढले की सीढियाँ है। 








[ परान दरयतीति पराशर क्षर्थात्‌ जो कुत्सित प्रभावों को असत्याय 
करने बाला है, वह परादर है। 
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किन्तु यह बात तत्त्वप्रतिपादक नहीं है। तीव पृथक्‌-पृथक्‌ 
विचारो को एक में मिलाना उचित नही है। हम आदि से दृष्टि बॉध 
कर जिस लक्ष्य पर चलते है, अन्त मे उसी पर पहुंचते हे। यह नहीं कि 
प्रारभ एक लक्ष्य पर करे, मध्य दूसरे पर और अन्त तीसरे पर। यह 
असगत और अप्रमाणित है और बीच-बीच में 'रस-भग होने की 
बात हैं। पिछला परिश्रम जो काम आना चाहिए वह सीढी-सीढी पर 
व्यर्थ हो जायगा। यदि यह कहा जाय कि एक मर्यादा को आदि से 
अन्त तक सिद्ध कर लिया जाय, फिर दूसरी को और अच्त में तीसरी 
को, तो यह बात भी बनने की नही है. क्योकि वे लोग पहली और 
दूसरी सीढी को अज्ञान की कहते हैे। इस कारण प्रयम तो अज्ञान 
की शिक्षा देना ही अयोग्य है, दूसरे ज्ञानमार्ग से ज्ञानमार्ग में ही जा 
सकता सभव हो सकता है, चाहे नीची सीढी से ऊँची सीढी भले ही 
हो । अज्ञान को ज्ञान का कारण केसे बनाया जा सकता है? सीढी वह 
है जिस पर चढने से आगे की सीढी निकट आकर उस पर पैर रखने 
से सहारा मिले, पर यहाँ क्‍या सहारा है”? उलटा कष्ट ही बढता 
जायगा, क्योकि पहले के बॉधे हुए सकेत और लक्षणादि तोड 
कर नए जमाने पडेंगे जिनमें कष्ट ही की सभावना हो सकती है। 
दूसरे यह विषय इतना बडा हूँ कि अज्ञान ही की सीढियो पर आयु 
बीत जायगी, साथक का उद्धार न हो सकेगा। एक विचार दुढ करके 
दूसरे में प्रवेश करने पर शरीरपात हो जायगा। वह एक ऐसी निकम्मी 
दशा होगी कि पिछला किया हुआ खो जायगा और अगला भी हाथ 
आएगा नही। तीन भिन्न सीढियो का मानना सगत नहीं है। इसलिए 
पूर्वाचार्यों ने बहुत मनन करके भव्तिसिद्धान्त विशिष्टाह्वेतवाद' 
स्थिर किया है। 
उन्होने तीनो तत्त्वों में मुख्याधिष्ठान परमेश्वर को माना है। 
वह एक ही रहेगा, शेप चिदचितू, दोनो उसके द्वारा अधि- 
ष्ठित विशेषणमात्र रहेंगे। तीन तत्त्वों को तीन न जानना, दोको 
अधकार में रखना या भुला देना ज्ञान नही है, अज्ञानमात्र है। ज्ञान- 


श्द 


दशा में अपरोक्ष को भला भलाया भी कंसे जा सकता है ? एक 
ब्रह्म है', इससे केवल यही अभिप्राय लेवा चाहिए कि चेतनाचेतन का 
अधिप्ठान एक परमेश्वर ही हे। ऐसा कहने में उसके द्वारा अधि- 
ष्ठित में प्रपच-भाव रहेंगा, जायगा नहीं। 
यह तो पहले ही कहा जा चुका है कि माया, जीव और ईश्वर, 
ये तीनो अनादि है। शरीर में शरीरी अन्त प्रविष्ट रहने से एकवत्‌ 
वाणी-व्यवहार हो जाता है। इससे यह ने समझ लेना चाहिए कि 
तीन तत्त्व मिट गए, केवछ एक रह गया। जिस प्रकार अभेद-श्षृति' 
मुख्यार्थ हे वैसे ही भेद-श्रुति' मुख्याय है। इसको अज्ञान की श्रृति 
अयवा नीचे की सीढी कहना बुद्धिमत्ता नहीं है। 
इसके अतिरिक्त जीव की स्थिति अज्ञान वा भ्रम से मान लेने 
पर अज्ञान वा भ्रम और मानना पडता है, परन्तु यह आएगा कहाँ 
से? ईश्वर के सिवा तो इस तक में कुछ माना ही 
अज्ञान का नहीं गया था। जीव और माया के निराकरण से, 
आश्रय. ईइवर के सिवा और कुछ न रहने से, भज्ञान वा भ्रम 
भी ईश्वर ही में मानना होगा। ऐसा कहना ईश्वर 
की ईइ्वरता का अनादर होगा। ईइवर में तो अज्ञान वा भ्रम 
का काम ही नही है, वह तो जीव में ही रहता है। वह भी उस (जीव) 
के स्वरूप में नही, केवल भाथा के सम्बन्ध से ही रहता है। 
जीव की स्थिति अज्ञान वा भ्रम से होने का अभिप्राय यह लिया 
जाय तो अयुकत नहीं हैँ कि अजानदशाप्राप्त जीव मायाविशिष्ट है। 
उसका अज्नान दूर होजाने से वह शुद्ध मुक्तात्मस्वरूप 
जीव और हो जाता है। यह कहता कि ज्ञानावस्था प्राप्त होने 
अज्ञात पर सवंत्र एक ब्रह्म ही दीखता है, उपहासास्पद है। 
ऐसा उपदेश करनेवाले को ज्ञान प्राप्त होने पर सब 
ब्रह्म दीखने चाहिए थे। फिर उपदेश किसको किया गया ? यदि 
यह कहा जाय कि उपदेश के समय उसको ज्ञान प्राप्त नही हुआ था 
तो अज्ञानी के उपदेश में क्या तथ्य हो सकता है” कया वह मान्य हे? 
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जगत्‌ को मिथ्या कहना भी भूल ही हैं। अजा और अज वाले 
प्रकरण में पहले ही कहा जा चुका हैँ कि जगत्‌ सत्य है। जो सामने 
दीखता है उसको मिथ्या कैसे कहा जा सकता है” 
जगत्‌ का. परिणामी होने से ससरण करता रहता है, बदलता 
स्वरूप रहता हैं। इसी कारण उसे ससार कहा जाता है। 
यदि भगवान्‌ को नित्य मानते हे तो उनकी विभूति 
को भी नित्य मानता होगा। राज्य-सम्पत्ति-विरहित पुरुष को राजा 
कौन कहता है ” इसी प्रकार ऐश्वर्य बिना ईश्वर कसा ? भगवान्‌ 
को जगत्‌ का रक्षक और पालक माना जाता है। जगत्‌ को मिथ्या 
मानलेने से वह मिथ्या-जगत्‌ का पालक सिद्ध होता है ओर व्याप्य 
के बिना उसको व्यापक कहना भी अनर्थ होगा। रात-दिन हम लोग 
खाते है, पीते है, सूँघते है, स्पर्श करते हे, देखते है, सुनते हे--यह सब 
जगत है और हम लोग भी जगत्‌ है, या यो कहिए कि जगत्‌ में है। यह 
सब कुछ व्यवहार करते 'रहता, फिरभी तिपेष करते रहना बिल्कुल 
इसी तरह की बात हें कि एक पुरुप ने दूसरे से कुछ पूछा तो, उसने उत्तर 
दिया कि मरा हुआ आदमी भी कही बोला करता है ? में तो परसो मर 
चुका हूँ। पूछनेवाले ने कहा--आप बोल रहे हे, इसलिए प्रामाणिक 
रूप से आप मरे नही, जीवित है, फिर भी आप अपने को मरा कैसे 
समभते है ? वह बोला--एक ज्योतिषी ने मभसे कहा या कि तुम 
१५ तारीख को मर जाओगे। पद्दरह तारीख प्रसो बीत गई। मुभे 
ज्योतिषी की बात का विश्वास है । में निश्चित रूप से परसो मर चुका, 
जीवित नही हैँ, मृतक हूँ। इस जगत्‌ को भिथ्या बताना वैसी ही 
बात है। 
जो लोग ससार को मिथ्या कहते है वे यह भी कहते है कि वह स्व- 
प्तवतू मिथ्या हे, पर स्वप्न को मिथ्या वहना भी मिथ्या है। स्वप्स 
जिस अवस्था में होता है, उसमें मिथ्या नही होता। 
स्वप्नावस्था के सुख-दु ख स्वप्त काल में भोगे जाते 
है और उस काल में सत्य ही होते है। इसी प्रकार 


क्या जगत 
मिथ्या है ? 
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जाग्रत अवस्था के सुख-दुख जाग्रत काल में भोगे जाते हे 
और सत्य होते हे। पिछले मास में आपके मित्र को पुत्र-जन्म 
का सुख हुआ था। वह सचमुच हुआ था या नही ? थोड़े दिन पहले 
जब आपके पडौसी के पिता का देहावसान' हुआ था, वह दु खी होकर 
हाय-हाय करता या। वह दुख सचमृच दुख था या नहीं ? किसी 
को सिह खा गया और किसी को उच्च पद मिल गया--ये सब व्यवहार 
रातदिन प्रत्यक्ष देखने में आते है । फिर मिथ्या केसे कहे जा सकते हे ? 
यदि यह कहा जाए कि ये व्यवस्थाएँ सदा एकसी नहीं बनी रहती, 
स्थायी नही है, परिवर्तनशील है, तो ठीक हे। इसी कारण प्रपच को 
परिणाम भी कहा जाता हैं। यह इसका स्वभाव है। एकसी स्थिति 
तो लगातार सुये-चन्द्रमा की भी नहीं रहती। सृष्टि रे जाने पर 
परमात्मा इनकी भी पुन पुन ययापूर्व कल्पना करता है, यह वेद) 
में लिखा है, परन्तु इससे जगत्‌, जो ईश्वर की सम्पत्ति है, मिथ्या 
सिद्ध नही होता। प्रकृति की दशा को, चाहे समष्टि रूप मे लीजिए 
चाहे व्यष्टि रूप मे, मिथ्या नही कहा जा सकता। हाँ स्थूल-सू क्ष्म का 
व्यवहार कहा जाता है। यदि यह सत्य है कि ईश्वर की भाया अजा 
है, अनादि काल से चली आती है तो उसके भीतर वर्तमान अवस्थाएँ 
भी, चाहे वे जाग्रत जगत्‌ की हो चाहे स्वप्न जगत्‌ की, सत्य है। 
सत्‌ वस्तु का अभाव तो कभी हो ही नही सकता। स्वभाव-परिणाम 
ओर स्वरूप-परिणाम, ये दोनो प्रकृति में होते हे। यह पहले ही 
कहा जा चुका है। हाँ, कभी-कभी देखी हुईं बात को भी समभने 
की आवश्यकता होती है, इस प्रकार --एक जादमी घोडे पर चढ़ा 
हुआ जा रहा था, पर उसको भूल गया और किसी आने वाले से 
पूछा कि मेरा घोडा खोगया है। वया तुम्हे वह कही मार्ग में मिला 
था ? पथिक बोला-आप चढे किस पर जाते हे? घोडेवाले ने 
नीचे घोड़े की ओर देख कर कहा कि भाई सूक से बूक बडी है। 
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अब प्रइन' यह उठता है कि जीव और ईश्वर दोनो में स्वथा 
अभेद स्थिर करके दो नाम का एक द्रव्य मान लेने 
से किस अन्य की सभावना है? इसका सुन्दर 
उत्तर इस इलोक में दिया गया है-- 


जीव और ईइवर 
फा सबध 


अनात्मस्यात्मबुद्धियाँ अस्वे स्वमिति या मति । 
अविद्यातरसभूत बीजमेतत्‌ दविधा स्मृतम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ शरीर जड है, उसमे चेतन आत्मा की बुद्धि 
करना और पराये धन को अपना मानलेना, ये दोनो बीज अविद्या 
वृक्ष को उत्पन्न करते है । ऐसा मानना बन्धन की सामग्री जुटाना हैं। 
महाभारत में भी कहा गया है -- 
योडन्यथासन्तमात्मान अन्यथा प्रतिपयते । 
कि तैन न कृत पाप चोरेणात्मापहारिणा।। 


आत्मा दूसरे प्रकार का है । उसको जो दूसरे प्रकार से प्रतिपादन 
करता है, आत्मा की चोरी करनेवाले उसने भला कौन सा पाय नहीं 
किया ” अभिप्राय यह है कि जीवात्मा परमात्मा की सम्पत्ति है 
फिर स्वामी के साथ उसका सर्वथा अभेद स्थिर करके दो नाम का 
एक द्रव्य जैसा मानलेना आत्म! की चोरी करना है। इससे तो 
जीवात्मा के स्वामी के स्वत्व का ही नही, स्वयं उसके स्वरूप का 
अनादर सा किया जाता हे। स्वामी को दास समझ लेने में और 
दास को स्वामी समझ लेने मे स्वामी का ही अनादर है, क्योकि अप्र- 
तिष्ठा बडे की हुआ करती है। यहाँ बडा परमात्मा है। वह प्रतिष्ठा- 
प्रतिष्ठा से ऊपर है। उसकी अप्रतिष्ठा हो ही नही सकती | परमात्मा 
के स्वत्व या स्वरूप को गिराने में स्‍्वय गिरानेवाले का ही अध पतन 
है क्योकि ऐसा व्यवहार जीवानूरूप नही है। स्वामी को सम्पत्ति या 
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सम्पत्ति को स्वामी कहने में केवल अन्यथाप्रतिषादन है, जो पाप है 
और बधन की सामग्री है। 
जीव जात्या एक है, किन्तु स्वरूप से नाना है। उपनिपद्‌ में भी 
आया है कि भीतर प्रवेश किये हुए जो जनो पर शासन करता है 
वह सर्वात्मा है'। इस वाक्य में जनो' शब्द बह- 
जीवानेकता वचन है और सर्वात्मा' शब्द एकवचन हे। इरासे 
स्पष्ट हैं कि जीव अनेक हैं और भिन्न-भिन्न हे और 
परमात्मा एक हैं जो सब मे सर्वात्मा होकर रहता है। 
जो एक देश मे अत्यन्त छोटा होकर रहता है उसको अणु कहते 
है और जो एक ही सर्वत्र रहता है उसे विभू कहते हैं। जीव एकदेशीय 
है, उसका स्वरूप अणु है। परमात्मा सर्वदेशीय है, 
जीव की अणुता विभु हैं, इसी कारण उसे सर्वात्मा कहा जाता है। 
और यहाँ यह भी प्रश्न हो सकता है कि जीव को विभ 
एकदेशीयता मानने में क्‍या दोष है? ऐसा मानने में श्रृति भूठी 
सिद्ध होती हैे। श्रूति होवायमात्मा' वावय उक्‍त 
प्रइन के लिए कोई अवकाश ही नहीं छोडता। इससे जीव की हृदय 
में स्थिति प्रमाणित हो जाती है। साथ ही श्रुतिद्वारा जीव का उत्क- 
मण एवं उसकी गमनागमन क्रिया भी प्रतिपादित होती है। जीव 
का शरीर से उत्क्रमण बुहृदारण्यक की इस श्रुति से प्रमाणित हो 
जाता है-- 
'तेन प्रद्योतेनिष आत्मा निष्क्रामति चक्षुपो वा मूध्नों वान्येभ्यों वा 
शरीरदेदेम्य “ 
उसीसे यह आत्मा नेत्र से, मूर्दा से अथवा शरीर के किसी अन्य 
भाग से बाहर निकलता हैँ। बुह॒दारण्यक ४ ४ २ 
उसके गमन में कौपीतकी उपनिषत्‌ की यह श्रृति प्रमाण है 
“बेवेके चास्माल्लोकात्प्रयान्ति चन्द्रमसमेव ते सर्वे गर्उन्ति” 
यह बृहदारण्यक की श्रुति आगमन में प्रमाण है -- 
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तस्मॉल्लोकात्पुनरेत्यास्मे लोकाय कर्मणे” । 
तथा लोकान्तरगमनादिक मे ब्रह्मसूत्र प्रमाण है -- 
“उत्कातिगत्यगतीना” । 
अब विचार यह करना है कि जीव को अण” मानने से तो उसकी 
एकदेशस्थिति तथा आना-जाना सगत हो जायगा और विभ” मानने 
से यह सब' निरर्थक हो जायगा क्योकि विभू सर्वत्र रहने से उसका 
आना-जाना बन ही नही सकता। शास्त्र ने जीव को अणु स्वरूप बताया 
है। मुण्डकोपनिपत्‌ का वचन है --एषो5णुरात्म। चेतसा वेदितव्य 
शवेताश्वतरोपनिषत्‌ का वचन है-- बालाग्रशतभागस्य शतधा- 
कल्पितस्य च भागों जीव स्‌ विज्ञेय ,” अर्थात्‌ बाल के अग्रभाग के 
शतशत्ताश प्रमाण जीव को समभना चाहिए। उसी उपनिषपत का 
दूसरा वचन यह है-- अऔआरामप्रमात्रो हमवरोपि दुष्ट ” अर्थात्‌ जीव' 
सुई के अग्रभाग के बराबर है। विष्वक्सेन सहिता का वचन' है--- 
“स्वरूपमणुमात्र स्यात्‌ ज्ञानानन्दैकलक्षणम्‌ । 
त्रसरेणु प्रमाणस्ते रश्मिकोटिविभूषिता ॥” 
इन सब प्रमाणों में जीव अणुस्वरूप प्रतिपादित होने से तथा 
पहले कहे हुए बचनो से जीव के 'आना, जाना, निकलना आदि व्यवहार 
स्पष्टत सिद्ध होने से उसे विभु नहीं माना जा सकता। 
यहाँ यह प्रइन उठ सकता है कि जीव को अणु मान लेने से इसकी 
स्थिति एकदेशीय बन जायगी, फिर इतने बडे शरीर में कही भी चोट 
लगने पर पीडा क्‍यों होती है? अबवा एक ग्राम में बैठा हुआ अणु 
जीव पाँच सौ कोश की बात कैसे कह देता है ? 
इस प्रश्न का उत्तर समभने के लिए धर्म और धर्मी का समभना 
आवश्यक है। अणु स्वरूप जीव धर्मी है और चारो ओर फैलने वाला 
. उसका ज्ञान धर्म है। जैसे दीपक धर्मी है और उसका 
का >पत प्रकाश जो चारो ओर फैलता है, वह धर्म है। एक 
विभता र्मीभूत ज्ञान होता है, एक धर्मभूत। चारों 
है ओर अपना प्रकाश फैलाने के लिए दीपक' अपना 
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स्थान नही छोडता फिरता। वह अपने स्थाच पर रहता हूं। चारो 
ओर फैलने की शक्ति प्रभा में है जो धर्मभूत ज्ञान हैं। 
इस उदाहरण में इतनी सी कमी रहती है कि दीपक जड होने से इसकी 
प्रभा के राग्बस्व में कहा हुआ ज्ञान! पद उपयुक्त एवं सार्थ नहीं है। 
यहाँ इससे केवल अभिप्राय समझ छेता बाहिएं। ज्ञात पद का 
प्रयोग चैतन्य जीव के सबध में ठीक और साय है। धर्मभूत ज्ञान के 
बिना धर्मी तथा अच्यान्य द्रव्यों का बोध नहीं होता है, जिसके लिए 
धर्मभत ज्ञान अपेक्षित रहता है। धर्मी में वर्मीमत ज्ञान की यथाथता 
यह है. कि उसको अपने स्वरूप का बोब करने में धर्मभूत ज्ञान तया 
अन्य किसी वस्तु की अपेक्षा नही रहती है। दीपक की प्रभा के बिना 
घटपटादि अनेक बस्तुओ को कोई नहीं देख सकता और दीपक को 
भी नहीं देख सकता। यह धर्मभूत ज्ञान दिखानेवाला होने से इसकी 
इतने व्यवहार के लिए आवश्यकता रहती हे, परच्तु दीपक को स्वय 
अपने स्वरूप को देखने में उस प्रभा तथा अन्य किसी वस्तु की आवश्य- 
कता नही है। उसका जो वर्मीभूत ज्ञात है वही पर्याप्त हे। इस व्यव- 
हार को जीव पर समझ लेता चाहिए। वाही जीव का विशुत्व प्रतीत 
होने पर यह समझ लेता चाहिए कि उस बर्मी का स्वरूप विभु नहीं 
हैं, उसका (जीव का) धर्मभूत ज्ञान ही विभु है। 

उपर्युक्त विवेचना में जीव को ज्ञानानन्द लक्षणवाला और उसके 
धर्मभूत ज्ञान को फैलनेवाला कहा है, किन्तु इसका ज्ञान सर्वत्र फेला 
हुआ नहीं दीखता, सकुचित रहता है। नहीं तो इसके पास विभु 
स्वरूप ज्ञान मौजूद है और परमात्मा के स्वरूप से बढ कर कुछ भी 

जानते योग्य नही है। उसको जानने में फ्ितना बडा आनन्द रहे! 
जीव के ज्ञान-सकोच का कारण माया है। उसीने जीव के धर्म- 

भूत ज्ञान को ढक रकखा है। अतएव यह चेष्टा होनी चाहिए कि 
जीव के ऊपर से माया का भारी आवरण हठ जाए। 

जीव के ज्ञान- ५ हे कर 

सकोच का कारण जीव से ज्ञाव को कही बाहर से नही लाना है, वह 
तो इसके स्वरूप ही में विद्यमान है। माया के हटने 


बन 
न च 
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से वह स्वयं फैलेगा। इसीलिए एक पूर्वाचारी ने श्रीमन्नारायण 
के प्रति कहा है-- 
“उल्लधितत्रिविधधीम समातिशायीसभावत तव॒ परित्राढ स्वभाव । 
माया बलेन भवतापि निगुद्यमान पश्यन्ति केचिदनिश त्वदनन्यभावा / ॥। 
अर्थात्‌ त्रिविव सीमा, |. सम, अतिशय एवं सभावना का 
उत्लघनवाले, परम ऐश्वर्यवान्‌ अपने स्वरूप को आपने ही माया के 
बल से छिपा रक्‍्खा हे, उसके मिरन्‍तर दर्शन वही लोग करते है 
जो आप में अनन्यभाव है। 


ससारी छोग प्राय इस माया को छोडने के पथ पर नही बलते, 
प्र्युत उसको अधिकाधिक पकडते चलते जाते हे। भोजन मेरा है, 
वरत्र मेरा, स्त्री मेरी, बन्धु-जन भेरे--इस प्रकार 
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साया की मेरा, मेरी और मेरे में में! 'में' कहनेवाले पुरुपरूपी 
जठिलता बकरे को काल-वृक मार डालता है] पुरुष ममता 
के प्रभाव से मेरा-मेरा करता हुआ माया में लिप्त 
होता चला जाता है। जो माया से अपना पीछा छडाना चाहते हे 
वे ममता और अस्मिता से मुक्त होने का सतत प्रयत्न करते हे। 
“अहकार रूपी चाण्डाल के मर जानें पर उसकी पतिक्नता स्त्री ममता 
भी नष्ट हो जायगी और स्तनन्‍य से विरहित होकर उसके दोनों 
स्तन्‍्यपायी शिक्षु (राग-द्वेष) भी नष्ट हो जायँँगे।ब 





| तच्रिविधसोमा--देश, काल, नििल । यह नहीं कहा जा सकता कि 
भगवान्‌ का स्वरूप अमुक देश से अमुक देश तक है, आगे पीछे नही है , 
और यह भी नहीं कहा जा सकता कि अमुक काल से अमुक काल तक हैं, 
आगे-पीछे नहीं है, और न यही कहा जा सकता है कि अमुक वस्तु के तुल्य 
है, अथवा अमुक वस्तु से इतना बडा-छोटा हैं, अतएवं देशपरिच्छेद, 
कालपरिच्छेद तथा वस्तु-परिच्छेद ये तीन सीमाएं भगवान्‌ के साथ लागू नहीं 
होती है । 
7 अश्न से, वसत सें, जाया से, बच्धु वर्गों से। 
इत्ति सें में कुर्वाण फालवृकों हन्ति पुरुषाजम्‌ ॥। 


| नष्टेपहकारचाण्डाले सा नः्येन्मसमता सती । 
नश्यता स्तन्यविरहात्‌ रागद्रेषाविमों शिक्षृ ॥। 


श्द 


यह अहकार उसी समय प्रबल दीख पडता है, जब हम परमशक्ति 
को भूल कर अपनी डेढ्चावल की खिचडी अलग पकाने लगते है ओर 
अपने आप को आगे निकालते चले जाते है। हमे यह त भूल जाना 
चाहिए कि हम परमात्मा के दास हे अथवा उसकी वस्तु हे। इसलिए 
स्वामी के महत्व का जितना वर्णन किया जाए उतना अच्छा हे, यह 
तहीं कि वस्तु स्वामी को छोड कर आगे तिकलकर अपनी ही टेठे 
करने लगे। उसे अपने स्वरूप के अनुरूप व्यवहार करता है। यही 
कल्याणकर भी है। इस जगत में देखने मे आता है कि किसी यथ 
के कार्य के बनने पर लोग अपने आप आगे निकल कर वहते है कि यह 
हमने किया हैं और अपयश का काम होने पर अपने को पीछे छिपाकर 
उसको परमात्मा पर डाल देते हे कि हम क्या करे ” अपना व भी 
क्या हे ? प्रभु की इच्छा प्रवल है। यह कड॒वे के प्रति यू-यू और मीठे 
के प्रति हप-हप' स्पष्टरूप से नीचता हे। करना तो यह चाहिए कि 
उत्तम कार्य के यश को परमात्मा के चरणों में समपित करद ओर 
अपयकश् स्वय स्वीकार करे। 
सासारिक छोग निष्काम कर्म नहीं करते। वे इसी अभिप्राय 
से काम करते है कि या तो किसी का बुरा हो अथवा किसी छोकिक 
कार्य मे सिद्धि हो। इसका परिणाम यह होता है कि बच्धन बन। रहता 
हैं। आवागमन का चक्र अनन्त है । कमे-बन्धन में रहते हुए इस 
चक्र से छुटकारा नहीं मिलता। यही माया का बन्धन है। 
इस बन्धन मे जीव अनादि काल से चला आता है। किसी तिथि 
या वार का नाम नही लिया जा सकता कि जीव अमुक समय से बधन- 
गत हैं। जन्म-मरण से सम्बन्ध जोडकर ट्स बन्धन 
जीव और अनावि को साथन्त नहीं कह सकते। ऐसा मानने से परमे- 
बधन इवबर में दोप आता है क्योंकि एक आदमी दरिद्व पैदा 
होता हैं और एक लक्षाधीश । क्यो ? दोनो की|पृथक्‌- 
पृथक्‌ दशा उनके निज-निज कर्म के अनुसार हे। यदि ये कर्म-भोग 
नही है, तो क्या उन्हे परमात्मा ने ही ऐसा पैदा किया है ? यदि वह 
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ऐसा करता है तो उसमे वैपम्य दोष सिद्ध टोता है, वह पक्षपाती सिद्ध 
होता हे, वबयोकि पिछले कर्मो की तो कोई व/त्त ही नही उठती और 
नए प्राणी परमात्मा के उत्पन्न किए हुए है। धनी और निर्धन का भेद 
उसीने किया है। आदि ही में यह भेद परमात्मा का अन्याय ठहरता 
है। इस जगत्‌ में अनेक प्राणी अपने सामने ही ऐसे जन्म लेते हे कि 
वे जन्म से ही अधे, रोगी तथा दुखी होते हें ओर अनेक बडे सुन्दर 
अगोवाले, नीरोग तथा सूखी होते हे। इससे यह भी कल्पना होगी 
कि परमात्मा बडा नृशस है कि बिना कारण के ही वह अनेक जीवो 
को आदि ही में दुखी कर देता है। इस दोष का परिमार्जन उसी 
दा में हो सकता है जब कि यह मान लिया जाय कि प्रत्येक जीव 
को निजकृत शुभाशुभ कर्मों का फल भोगने के लिए आवागमन के 
चक्र में प्रवेश करता ही पडता है क्योकि ससार में कारण-कार्य-सबंध 
अमिट है, जैसा कारण होगा वैसा कार्य होगा। कार्यरूप फल कारण- 
रूप कर्म के सम्बन्ध रो है। ऐसा मानने से परमात्मा में वेषम्य और 
नेघृण्य दोप नहीं आता है। व्यास-सृत्र इसी मत का प्रतिपादन 
करता है --“वैषम्य नैधुण्येन सापेक्षत्वात्‌” 


जीव के अनादि होने से उसका बन्बन भी अनादि ही मानता 
पडेगा। यह बचन ही माया है, जिसको 'अजा' कहा गया है। 


शुभाशुभ फल में कर्म की कारणता स्वीकार करके भी हम उसे 
परमात्मा द्वारा नियत्रित मानते हैे। यह ठीक है कि ह॒त्यारा अपने 
अपराब से जेल में पहुँच जाता है।यह राजनियम 

जीव-बधन हे, परन्तु कोई बलवानू चेतन न रहने से उसे जेल में 
या कर्मफल कौन पहुँचाएगा ” इसके लिए 'राजशक्ति अपेक्षित 
तथा ईइबर' रहती है। कर्म जड है और कार्य-कारण का नियम 
भी जड प्रकृति की ही व्यवस्था है, अतएव कर्म स्वत 

फल तक नहीं पहुँच सकता। इस कारण एक ऐसी चेतन 
शक्ति की अपेक्षा रहती है जो सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान हो। 
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परमात्मा में ऐसी ही शक्ति की कत्पना की गई है। वह सर्वज्ञ होने 
से सब के कर्मो को जानता है और सर्वशक्तिमान्‌ होने से सबको अपने- 
अपने कर्म-फल पर पहुँचा देने की पूर्ण सामर्थ्य रखता है और वही 
जीवो को यथायोग्य फल-भोग कराता है। 


जो मुक्त जीव हे उनके सबध में तो बच्धन की कोई बात उठती 
ही नही हे और जो बद्धजीव है उनके सग्बन्ध में यह कल्पना भी व्यर्थ 
ही होगी कि बन में आने की उनकी इच्छा हुई थी और न माया ही 
उनको पकड सकती हैं क्योकि वे उसकी सीमा से बाहर है। फिर यह 
कहना भी अनुचित ही होगा कि परमेश्वर ने बलपूर्वक उन्हें माया के 
बन्धन में धकेल दिया, क्योकि वह न तो उन्मत्त ही है ओर न भ्ान्त 
ही। वह प्रयोजनों से भी ऊपर हे, इसलिए निरपराध जीवो को माया 
के बन्धचन में डालने के लिए परमेश्वर के बलात्कार का कोई कारण 
नहीं दीख पडता। माया का बन्धन अनादि है। इसका प्रमाण 
माण्ड्क्योपनिषत्‌ है कि 'जीव अनादि माया से सोया हुआ है”।॥ 
किन्तु यह नहीं भाना जासकता कि अविद्या वा अत्पज्ञान जीव के 
स्वरूप में है, उस पर आरोपित नही है। प्रकृति प्रलयावस्था में सूक्ष्म 
होकर प्रमात्मस्वरूप मे लीन रहती है, किन्तु परमात्मा से उसका 
अभेद नहीं होता । केवल नाम-रूप विना, सूक्ष्म होने से उसकी पृथक्‌ 
प्रतीति नहीं होती । सब पदार्थों से परमात्मा का सम्बन्ध नित्येच्छामूछक 
है, जीव का ऐसा नहीं है। जीव तो अनादि काल से कर्म करता और 
सुख-दु ख भोगता चला आता है। अविद्या प्रकृति को भी कहते हे 
और तत्कार्य (अविद्याकार्ये) अज्ञान को भी कहते हे। यदि अविद्या 
वा अज्ञान जीव में आरोपित न होता, उसके स्वरूप में ही होता तो 
कभी दूर न हो सकता, परन्तु उसका दूर होना स्पष्ट है। उसके दूर 
होने से ही जीव की मुक्ति कही जाती है। 





प “अनादि सायया सुप्त '--माण्डक्योपनिषत्‌ 
मं “तम परे देव एकीभवति”--- 
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इससे यह निष्कर्ष निकला कि ज्ञान और शक्ति के बिना कुछ 
भी नहीं हो सकता क्योकि जड कर्म अपने आप फल पर नही पहुँच 
सकता । माया जड है और जीव भोगनेवाला है, अतएवं भोग कराने- 
वाले सर्वेज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर की आवश्यकता होती है, 
परन्तु वह परमेश्वर भी कर्म के अनुसार ही भोग कराता है। वह कर्म 
उस माया का अग है जो परमात्मा का विशेषण है। इससे सब मे 
परमात्मा की ही प्रमुखता प्रतीत होती है। 
वह परमात्मा अनन्तगुणयुकत है। उसके प्रत्येक गण से बडा 
भारी चमत्कार हैे। यदि एक-एक गुण को लेकर परमात्मा के तामो 
की गणना की जाय तो उसका भी कोई अन्त ते होगा 
परमात्मा के गुणो क्योकि उसके नाम तो अनन्त होगे। उस दिव्य 
ओर नामों. मगलविग्रहू के न रूप-सौन्दर्य की सीमा है, न गुणों 
का माहात्य. की और न नामो की। युधिष्ठिर के पूछने पर भीष्म 
ने कहा हैं-- जिससे सब भूत युग के आदि में उत्पन्न 
होते है और युग के अन्त से वे सब उसी में प्रलीन होजाते है, उस लोक- 
प्रधान, जगन्नाथ, भूषति विष्णु के पाप-भय को मिठानेवाले सहस्न नामों 
को सुन। उस परमात्मा के जो गौण नाम विख्यात हें और ऋषियों 
ने जितका परिगान किया है, उनको कल्याण के लिए कहूंगा।“+ 
उत्त तामो को गौण इसीलिए कहा हे कि उनसे भगवद््‌गुण प्रतिपादित 
होते है। भगवान्‌ का दिव्य मगल विग्रह तो इस मायामण्डल में भ्राम्य- 
माण जीवो के दर्शन करने में आता नहीं है, और न वह वाणी और 
मन का विषय ही बनता है, जिसके वर्णन में वेदो को भी नेति-लेति” 





 यत्त सर्वाणि भूनानि भवन्‍त्यावियुगागे । 
यस्मिक्त प्रलययान्ति पुत्तरेव युगक्षये ॥। 
तस्थ लोकप्रधातस्थ जगन्नायस्यभूपते । 
विष्णोर्ना, सहल्न से श्रृणु पापभयापहम्‌ ।॥। 
याति नाभानि गौणानि विख्यातानि महात्मत । 
ऋषिभि परिगीतानि तानि वक्ष्यामि भूतये ।। 
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का ही सहारा लेना पडता है, इसलिए भगवान्‌ के प्रकट रूप से सुवि- 
ख्यात एक सहस्र गणों के प्रतिपादित करने वाले नामों को सहस्ननाम 
की माला में ग्रथित करके भीष्म ने ससारी जीवो की उत्तम गति का 
मार्ग खोल दिया है। उन्होने स्पष्टत बतला दिया हे कि सब' धर्मो 
से अधिकतम धर्म अनेक स्तवों से सदेव पुण्डरीकाक्ष का भक्तिपूर्वक 
अचन करना है।॥ 
उसी विष्णुसहस्ननाम के अन्तर्गत करण, कारण, कर्ता, विकर्ता' 
-“यें चार नाम एक साथ आए है। पहले तीन नामों से भगवान्‌ 
को उपादानकारण, सहकारीकारण, और निमित्त 
करण, कारण कारण कहा है। सूक्ष्म चित्‌ और अचित्‌ विशिष्ट 
कर्ता, विकर्ता होने से ब्रह्म की उपादानता है॥॥ इस भाव को लेकर 
उसे करण कहा है। काल और अदृष्ट आदि से 
विशिष्ट होने से सहकारिता है। इस भाव को लेकर कारण कहा है। 
ज्ञान, शक्ति आदि से विशिष्ट होने से निभित्तता है, इस भाव को लेकर 
कर्ता कहा है। ये तीनो नाम बहा को कारण मान कर कहे गये है । 
ब्रह्म६ की कार्यरूपता उसी का विकार है । जो कारणावस्था मे चित, 
अचित्‌ और इंश्वर है, उसी का स्थूल' चिदचिद्विशिष्ट होना कार्यता' 
है। इस भाव को लेकर ब्रह्म को विकर्ता' कहा गया है। 
उपादानता अवस्थाश्रयत्व है। कार्यता अवस्था में रहती है। 
सिद्धान्त में सब वस्तु नित्य होने से चिद्चिट्रिशिप्ट ईइबर में उपा- 
दानता है, केवल ईश्वर में नही है । घट का उपादान कारण मृत्तिका 
है जिसमें पिण्डत्व और घटत्व दोनो अवस्थाएँ होती है। घटत्वावस्था 
के प्रति पिण्डत्वावस्था कारण है। सब वस्तुओं में उत्तरावस्था के 
प्रति पूर्वावस्था कारण है। उपादान कारण की कार्य में नित्यस्थिति 
रहती है। अतएव उसे अधिष्ठात रूप से समभना चाहिए। अपने 
शरीर में ही जीव पर घटाकर देखिये कि बात्य, कौमार, यौवन और 


| एप से सवधर्माणा धर्मोष्धिकतमों सत । 
यदभक्‍त्या पुण्डरोकाक्ष स्तवरचेंत्वर सदा ॥। 





४१ 


बाद्धक्य अवस्थाएँ होती है। यह परिणाम शक्ति स्वत जड माया 
में नही है। जीव के अधिष्ठान से बाल शरीर यूवा शरीर हो सकता 
है, वद्ध हो सकता है। जीव का अधिष्ठान यदि शरीर की बात्या- 
वस्था में ही दूर हो जायगा तो शरीर की कौमार, यौवन एव बाद्धेक्य 
अवस्थाएँ नही होगी। इस व्यवस्था में शरीर की अवस्थाओ के प्रति 
जीव' की उपादानता समझती चाहिए। अवस्थाश्रयत्व लक्षण होने 
से अविकारी-जीव-स्वरूप में यह उपादानता नहीं हो सकती हैं, 
शरीरविशिष्ट जीव-स्वरूप में हो सकती है। ,स शरीर के उदाहरण 
को समभ कर आगे ईश्वर में लेचलना चाहिए वयोकि भगवर्दावष्ठान 
विना किसी भी पदार्थ में परिणाम-शक्ति स्वत नहीं है, इसी कारण 
तो उपनिपत्‌ ने यह कहा हे कि ईइबर प्रपच में अनुप्रवेण करके आप 
ही चित होगया और आप ही अचित्‌ होगया। यह परिणाम जक्ति 
केबल ईश्वर मे भी नहीं है और केवल चेतनाचेतन में भी नहीं है, 
भगवदधिष्ठित चेतनाचेतन में है। अवस्थाश्रयत्व के लक्षण को लेते 
हुए जीवाधिष्ठित शरीर में परिणाम-शक्ति चेतन अधिष्ठान' 
के सहारे से है और इतना ही भेद चेतन स्वरूप और परमात्मस्वरूप 
का है । हाँ, यह बात अछूग रही कि शरीर-सबध से जीव को सुखित्व- 
दु खित्वादि विकार हो जाता है। परमात्मा में यह नही होता है क्योकि 
जीव तो कर्म-परवश होने से कर्मानसार सुख-दु खादि भोगता है और 
परमात्मा कर्माधीन न होने से शरीर-सबध-यक्‍त सूख-दु खादि नहीं 
भोगता है। उपादानता समभाने में यह करण” नाम की व्याख्या 
हुईं। अब चारो नामो के सबध में चारो नामो की व्यवस्था इस प्रकार 
समभनती चाहिए -- 


( 


) करण--सक्ष्मचिदचिद्विशिष्टत्वेन ब्रह्मण उपादानता। 
) कारण--कालाओ दृष्टादिविशिष्टत्वनः सहकारिता । 

) कर्त्ता--ज्ञानशक्त्यादिविशिष्टत्वेन निमित्तता। 

४) विकर्त्ता--स्थूछचिदरचिद्विशिष्टत्वेन कार्यता। 


१ 
(२ 
(३ 
( 
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इस' व्यवस्था को समभने के लिए घट का उदाहरण ले सकते 
है। घट-निर्माण में मृत्तिका उपादान करण है। वह, किसी एक 
अवस्था के आश्रय सेघट में निरन्तर रहती है। उसके बिना काम नहीं 
चूल सकता। घट के निर्माण में काल, अदुष्ट रस्सी-वाक आदि 
सामग्री रहती हे। ये सहकारी कारण है। बनाने वाला कुम्हार एवं 
उसमें घट बनाने की चतुरता, शक्ति, ज्ञान आदि निर्मित्त कारण है। 
इसी प्रकार उस प्रधान पुरुषेश्वर में यह सब कारणता प्रथम तीन 
नामो “करण, कारण, कर्त्ता,” के स्वरूप में स्थित है। कार्यावस्‍था 
में भी वही चिदचिद्विशिष्ट ईश्वर स्थूल रूप से रहता है जो कारणा- 
वस्था में सूक्ष्म रूप से था। कार्यावस्‍्था पूर्व सूक्ष्मावस्था का ही विकार 
हैं। अतएवं इसमे होने से प्रभु का चौथा नाम विकर्ता हुआ है। 
यह नामार्थवोध होकर सबध-ज्ञान के साय-साथ स्पष्टत बेदान्त 
ज्ञान होजाता है कि परमात्मा शरीरी अधिष्ठान है। उसी में स्वतत्रता 
के साथ धारकत्व लक्षण बनता है। उसके सहारे के बिना इस प्रपच 
का एक क्षण भर भी ठहरना सभव नही है क्योकि यह प्रपच' उसी के 
रूप में अधिष्ठित हैं और उसका शरीर होते से इसमे धार्यत्व लक्षण 
विद्यमान है। अथवा एक मोटा सा दुष्टान्त यह ले सकते है कि जिस 
प्रकार मेरुदण्ड के बिना मनुष्य का शरीर नहीं ठहर सकता अथवा. 
दीवार वा पत्र बिता चित्र नहीं बन सकता उसी प्रकार परमात्मा के 
बिना यह प्रपच नहीं ठहर सकता। 
जब यह ज्ञान का प्रकाश होता है तो अधेरे में पडी हुईं भक्ति 
रूपी मणि दीखने लगती है। जब ज्ञानी पुरुष उसे उठाता है तो 
मानो उससे कान्ति आजाती है और विश्येष रुचि 
विलक्षण होती है। जब प्रभाव बढ़ता है तो भाव प्रेमवाणी 
भक्षि। द्वारा अनेकश व्यक्त होने लगता है। कोई कहता 
है 'ज्रिलोकीताथ को छोड कर कुछ भी सार नही 
है” । कोई कहता है--“बिना हुकम हाले नहीं तरवर हू को पात”। 
कोई कहता है--'मेरे तो जीवन कान्हा' । कोई कहती है--मेरे तो 
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गिरिधर गोपाल, दूसरा न कोई”। कोई बोलता है-- मेरे प्राणा- 
धार तो केवल नवलाल है”। कोई कहता है--राम के बिना एक 
क्षण भरभी टिकने की योग्यता नही है”। कोई कहता है-- है रघु- 
नन्दन, आपकी सत्ता से यह चराचर का सब व्यवहार दीखता है 
कोई कहता है-- प्रभु, इस सारी ससारलीला के मुख्य कारण आप 
ही हो”। कोई कहता है--“आपकी तनिक दृष्टि से ही सब जगत्‌ की 
शोभा बनी हुईं है, उसके तनिक हटा लेने से ही सब जगत्‌ सिमट सकता 
है”। स्वामी यामुनाचार्य ने भी कहा हे-- 

“नावेक्षे यदि ततो भुवनान्यमूनि । 

नाल प्रभों भवितुमेव कुत प्रवृत्ति ॥ 

एवं निस्गंसुहदि त्वयि सर्वजन्तों । 

स्वामिनू न चित्रमिदमाश्चि तवत्सलत्वम्‌ | 

अर्थात्‌ हे प्रभो! आपकी दृष्टि के बिना इन भुवनों का होना ही 

नही बनता, प्रकृति की तो बात ही क्या है! इस प्रकार स्वभाव ही 
से सब जीवो के सुहृद आप में आश्वित यह वत्सलछता कुछ विचित्र 
नही है।” फिर भी भक्ति की प्राप्ति सहज नही है। नारद मुनि ने 
कहा है-- हजारो जन्मो से तप, ध्यान और समाधियों द्वारा जिन 
मनुष्यों ने अपने पापो को क्षीण कर दिया है उन्हीं की कृष्ण मे 
भक्ति होती है।”+ यो तो भगवदनुग्रह से सब कुछ सुरलूभ होता हू। 
किन्तु जो कुछ ऊपर बताया जा चुका हे वह सब ज्ञान होने पर, तथा 
स्व, पर एवं विरोधी स्वरूप, उपायस्वरूप, और फलस्वरूप का ज्ञान 
होने पर तथा जीव और ईइवर के सबध का ज्ञान होने पर और 
उस सबध के होते हुए जीव में स्वरूपानसार रहने के ज्ञान के हो" 
पर भक्ति का जो उदय होता है, वह विलक्षण होता है। 
भगवान्‌ ने ज्ञानी भक्त को सबसे अधिक प्रिय बतलाया है। 


यदि ईइवर सर्वज्ञ न होता तो घट-घट की बात केसे जानता 


१ जन्मास्तरसहल्ेषु तपीध्यानसभाधिभि । 
मराणा क्षीणपापाना कृष्णे भक्ति प्रजायते ।॥ 
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उसको तो सबका न्याय करना है, अतएव सर्वज्ञता अनिवाय है। साथ 
ही उसकी सर्व शक्तिमत्ता भी अनिवार्य है, नहीं तो 
ईदवरीय सर्वज्ञता सासर्थ्य के त्रिता कर्मफल का यथायोग्य भोग कैसे 
कि करा सकता है”? काल, अदृष्ठादि सब अनुकूलवर्ती 
सबंशक्तिमत्ता नल न्‍< है तो रह से 
होते है, तत्त्वत्रय में किसी की अनित्यता न होने से 
सब व्यवस्था ठीक बेठने में कोई चुटि नही हे। 
कुछ लोगो को यह आपत्ति है कि परमात्मा को साकार मानते 
से उसमें एकदेशीयता का दोष आजायगा। ऐसी बुद्धि पूर्व रास्कारों 
के दुरबल होने से ही उत्पन्न होती है, क्योकि उसे सबे- 
निराकार एश्वये-सम्पन्न कहना और साथ ही साथ रूप-सम्पत्ति 
एव. का दरिद्र मानना, कुबुद्धि नहीं तो क्या है? 
साकार हम तो ऐसा भी नहीं कहते कि वह तिराकार नहीं 
है। यह तो पहले ही कहा जा चुका है कि भगवान्‌ इस 
प्रपच में आत्मा-रूप से अनुप्रविष्ट है। आत्मा-रूप' शब्द निराकार 
का ही वोधक है। निराकार के व्यवहार में निराकार-भाव लेना तो 
ठीक है, किन्तु साकार के व्यवहार में साकार का निपेध करना क्या 
चातुर्य है? चार प्रकार के मोक्षों में सारूप्य' का भी नाम आता है। 
यदि भगवान्‌ को रूपरहित मान लिया जाय तो 'सारूप्य' की क्‍या 
स्थिति होगी, और सर्वान्तर्यामी के व्यवहार में सामीप्य और सालोक्‍्य 
भी कंसे भरोगे ”? निराकार अन्तर्यामी तो अत्यन्त समीप है ही, फिर 
वर्तमान काल में सामीष्य मोक्ष क्‍यों नहीं है? अकेले सर्वव्यापी 
व्यवहार से कोई न्‍्यारा लोक नहीं कहा जा सकता। फिर सालोक्य 
मोक्ष का निर्वाह कैसे होगा ? 
परमेश्वर का आकार परम सुन्दर और विलक्षण हे और परमात्मा 
एकदेशीय भी हे और सर्वदेशीय भी है। बद्ध जीव परमात्मा पर 
अपना नियम लागू नहीं कर सकता। परमात्मा 
ईइवरीय सोन्दर्य ऐसा विलक्षण हैं कि उसके विषय से कोई भी तर्क ठहर 
नहीं सकता। जीव के रूप में ही कितना भेद है ! 
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अणु होने से एकदेशीय रहने पर भी मुक्त होने के पश्चात्‌ इसका ज्ञान 
सकुचित नही रहता, सर्वत्र फैल जाता है। परमेश्वर की बात तो 
दूर रही, यह तक तो जीव पर ही छागू नही होता। जगह-जगह साकार 
का वर्णन है। उस साकार मगलविग्नह की प्राप्ति का नाम ही तो 
प्रमपद है जिसकी सब इच्छा करते है, अन्यथा अन्तर्यामी निराकार 
तो अत्यन्त निकट भाव से सब को अभी प्राप्त है। वह दिव्य आकार 
ऐसा सुन्दर है कि यदि कृपा से उसका दर्शन हो जाय तो फिर कुछ 
भी आनद शेष नही 'रहता। एक क्षण में ही बडा पार हो जाता है। 
पर उन दर्शनो की अभिलाषा किसको हैं”? जो रुचि वास्तव में उन 
दर्शनो के लिए होनी चाहिए बह तो उसके निषेध में लग रही है। 
भला दर्शन का यह क्‍या उपाय हैं”? और उपदेश भी किसको दिया 
जाय ? “हजारो वर्षो से मनुष्यो को जिस बुद्धि की भावना होती 
आरही हैं, जीव उसी का सेवन करते हे। अतएव उपदेश 
निरथंक है ।| 
किसी बडी बात के सबध में हजारो आदमियों की सम्मति पूछिए 
किन्तु सब की सम्मति कदाचित्‌ ही एक होगी। यही बात धर्म के 
सम्बन्ध में है। धर्म एक बहुत बडी बात है। इसके 
धर्म की सम्बन्ध में अनेक सम्मतियाँ हो तो आइचर्य भी क्‍या ? 
अनेकरूपता धर्म के सम्बन्ध में उन भिन्न मत्तो को ही सम्प्रदाय 
कहते है। अनेक सम्प्रदायो के अनेक रक्षक दीख 
पडते है, जिस प्रकार से अनेक दुकानों के अनेक रखवाले व मालिक 
दीख पडते हे। किसी छोटी दुकान मे थोडा माल दीखेगा ओर बडी 
दुकान में अधिक माल रक्‍्खा हुआ दीखेगा। इसी प्रकार अनेक सम्प्र- 
दाय इस धर्म की अनेक दुकाने हे। धर्म बडा सम्पत्तिवान्‌ है। उसके 
अनेक अग है। कोई लोग अगो को लेते है और कोई अगी को । 'मुण्ड़े 


[| जन्मान्तरसहस्रेष्‌ या बुद्धिर्भाबिता नुणाम्‌ । 
तामेव भजते जल्तुरुपदेशो. निरर्थक ' ॥॥ 
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मुण्डे रुचिभिन्ना' के सिद्धान्त के अनुसार धर्मक्षेत्र में भी अनेक मत 
होगये है। 
यदि पिता अपने अनेक पूत्रों को शिक्षा देता चाहे तो वह पहले 
उनकी स्वाभाविक रूचि' का पता छगाता है क्योकि जो शिक्षा उन 
बालको की स्वाभाविक रुचि के अनुकूल होगी वह सुगमता से दी 
जा सकेगी और विपरीत होगी, तो बहुत बडा कष्ट उठाने पर भी उसका 
ग्रहण न हो सकेगा। उस स्वाभाविक रुचि के चिन्ह बाल्यावस्था से ही 
प्रतीत होने लगते हैं। तदतृसार ही पिता किसी को डाक्टरी, किसी 
को कैमिस्ट्री (रसायनशास्त्र) एवं किसी को कानून पढाता हैँ। यह 
व्यवहार की स्‌गम रीति जब धर्मोपदेश में आती है तो इसका नाम 
सम्प्रदाय हो जाता है। जो भडी प्रकार गुरु-परम्परा से दिया जाय, 
उपदेश किया जाय, वह सम्प्रदाय है।” उपदिश्यमान अर्थ ही सम्प्र- 
दाय शब्द का अर्थ है। यह भी कुछ बुरी बात नही है, अच्छी ही बात 
है। पथ वा पथ का अर्थ है मार्ग या पथ। धर्म की ऊँचाई पर जाने 
को मनुष्य जो मार्ग अगीकार करता है वही उसका पथ कहलाता है। 
आस्तिक मतो में तीन बहुत प्रसिद्ध हो गए है । वैष्णव, शव और शाक्‍त 
मत । 
'विष्‌ व्यापने से विष्ण शब्द बनता है जिसका अर्थ स्वेव्यापी 
है। जो परमात्मा को इस प्रकार सर्वे्यापी मान कर उससे अपनी 
लो लगाता है वह बेष्णव हे। बह ने कोठे में छिप 
वेष्णब, शैव और कर रिश्वत लेगा, न किसी की हानि करेगा क्योकि 
शाक्‍त मत उसके इष्ट से कोई स्थान वा व्यक्ति रिक्त नही है। 
सब भगवद्विभृति है, फिर अन्याय कहाँ छिपकर 
किया जासकता है और कंसे? किसको हानि पहुँचाई जासकती है? 
जो मनुष्य मन, वाणी और कमें से भगवद्धिभति और माहात्म्य को 
समभता है और जो एकरस एवं सरल रह कर. प्रेमपूर्वक व्यवहार 
करता है, वह सच्चा वेष्णव है। 
शिव कल्याणस्वरूप को कहते हे। जो भगवान्‌ को मगलस्वरूप 
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जानता हुआ सबके कल्याण के लिए स्चेष्ट रहता है, कभी किसी का 
अकल्याण नही चाहता, वह सच्चा शैव है। 

शक्ति भगवन्माया को कहते है। कोई कोई उसे उरक्कनति भी 
कहते हैे। उसकी विशालता और सौन्दर्य से वि भत एग। [रघ होकर 
उसके स्वामी की सराहना करता हुआ जो प्रक्वृति के * ।मों का यथा- 
ब॒त्‌ पालन करता है, अर्थात्‌ खाना, पीना, सोना, उठगा, बैठता, फिरना, 
शौचादि व्यवहार ठीक-ठीक अपने-अपने समय पर करता हैं तथा 
प्रकृति के नियमो के अनुपालन से सुख प्राप्त करता हुआ, यया शीतकाल 
में गर्म वस्त्र धारण करता हुआ वा उष्णकाल में चदनादि का विलेपन 
और शीतल वायू का सेवन करता हुआ, उचित रीति से निर्वाह करता 
है, वह सच्चा शाक्‍त है। 


वेष्णव सम्प्रदाय मे उपासना की तीन पद्धतियाँ हे (१) अचेतन- 
विशिष्ट ब्रह्मोपासना, (२) चेतनविशिष्ट ब्रह्मोपासना, तथा (३) 
केवल वाल्याणविशिष्ट ब्रह्मोपासना | यह पहले ही कहा जा चुका है 
कि प्रपच की सुष्टि करके तया उसके भीतर अनुप्रविष्ट होकर भगवान्‌ 
स्वय चेतनाचेतन' होगए है । यह समानाधिकरण्य शरीर-दरीरी- 
भाव निबबन है। इसमें अचेतनविशिष्टता परमात्मा में प्रतिपादित 
है। इसकी उपासना करने वाले को उपासना के अनुसार फल-दशा 
में अचेतन ही भोग्य होता है। स्वर्गादि लोको में जड पदार्थों के भोग 
(यथा रभादि के शरीर) इसी के फलस्वरूप है। जो परमात्मा में 
प्रतिपादित चेतनविशिष्टता की उपासना करते हे उनको उपासना- 
नुसार फलदशा में चेतन ही भोग्य होता है। यह आत्मगप्राप्ति काम 
अर्थात्‌ केवल की उपासना है। सत्यज्ञानमनत ब्रह्म, आनन्‍दोब्रह्म” 
आदि वाक्यों से भगवान्‌ में सत्यादि गृण प्रतिपादित है। जो कल्याण- 
गुणविशिष्टता की उपासना करते हे उनको उपासना के अनुसार 
फलदशा में भी भगवद्‌गुण ही अनुभव में आते हे। यह उनकी उपा- 
सना है जो ब्रह्मप्राप्तिकाम हें। 


अध्याय रे 


देखते है कि सुवर्ण की परीक्षा के लिए कसौटी की आवश्यकता 
होती है। कसौटी पर रेखा खीच कर देखने से विदित होजाता है फि 
सुवर्ण उत्तम है, वा निक्षष्ट। इसमे जैसे प्रमेय वस्तु 
पवा्थं-. सुवर्ण के लिए निकप-रेखा प्रमाण होती है, वेसे ही 
विभाग समस्त अस्तित्व-व्यवहार के लिए निकषवत्‌ प्रमाण 
मुख्यतया तीन है। इनमें से एक या अधिक की साक्षी 
होने पर ही बात ठीक समभती चाहिए। वे तीन प्रमाण हे--( १) 
प्रत्यक्ष, (२) अनुमान, और (३) शब्द | प्रत्यक्ष (प्रति - सामने + अक्ष 
“ इन्द्रिय) का अर्थ इन्द्रियों के सामने होता है। इन्द्रिय-सनिकर्षे 
ज्ञान को प्रत्यक्ष ज्ञान कहते हैं। आकाश के शब्दगण हारा कान से, 
वायु के स्पर्शंगुण द्वारा त्वचा से, तेज के रूपगुण हारा नेत्र से, जल 
के रसगुण द्वारा जिद्धा से वा पृथ्वी के गधगण द्वारा नासिका से प्रत्यक्ष 
होनेवाले ज्ञान को प्रत्यक्ष कहेगे। इस ज्ञान में 'प्रत्यक्ष' प्रमाण होता 
है। दूसरा प्रमाण 'अनुमात' हे जो नित्य-सबध ज्ञान से होता है 
जैसे, जहाँ धुओं होगा वहाँ अग्ति अवश्य होगी। इस नित्य-सबध-जश्ञान 
के रहते हुए पर्वत में चाहे अग्नि भले ही न दीखे, बुओआँ दीखने मात्र 
से कह दिया जा सकता हूँ कि पर्वत में अग्नि हैं। ऐसा कहना असत्य 
नही है। तीसरा 'शब्द' प्रमाण है। यह आप्त वाक्य होता है, कहा 
हुआ हो चाहे लिखा हुआ। उसमे पूरी-पूरी विष्वासयोग्यता होने से 
उसकी सच्चाई पर सदेह नहीं हो सकता। 


इन तीनो प्रमाणों के प्रमेय दो हे--एक द्रव्य, दूसरा अद्भव्य। 
अद्रव्य दस गुणवाल्ा है। वे गुण ये है--(१)शब्द, (२)सपर्श, 
(३) रूप (४) रस, (५) गध, (६) सत्व, (७) रज, (८) तम, 
(९) सयोग, और (१०) शक्ति 
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इनमें प्रथम पाँच गुण तो अ्रत्यक्ष' प्रमाण की व्याख्या में कहीं 
हुईं बातो से ही अवगत होगए थे कि पाँच भूतो के पाँच गुण हे । सच्त्व, 
रज, और तम ये तीनो गुण प्रकृति के हे। सत्त्व गुण 
सत्त्त. रए निर्मल एवं प्रकाशक है। यथार्य निशचयात्मक' ज्ञान 
और तम कराता है और ज्ञात्ति प्रदान कराता है। इस गण 
की वृद्धि की दशा में मृत्यु होने से जीव को उत्तम 
लोक की प्राप्ति होती है। रजोगुण तृष्णा, स्त्री, धनादि में आसक्ति 
कराता है, विषयो में प्रीति और चचलता उत्पन्न करता है। इस गुण 
की वृद्धि में मत्यू होने पर कर्म-सगियों में जन्म मिलता है। तमोगूण 
से मोह की सृष्टि, ज्ञान का आवरण और विवेक की हानि होती है। 
वह अज्ञान का कारण होकर विपरीत ज्ञान और निरुद्यमता का विस्तार 
करता है और जीव को प्रम[|द, आलस्य और निद्रा मे लग। कर उसका 
बन्धन करता है। इस गुण की वृद्धि की दशा में मृत्यु होने पर जीव 
मूढ योनियों में जन्म लेता है। 


दो द्रव्यों के पारस्परिक सम्बन्धभत गृण को सयोग कहते हे। 
इसके दो भेद हे--पृथक्सिद्व सयोग और अपृथकसिद्र सयोग। 
हस्तपुस्तक सयोग प्रथम प्रका उदाहरण है 

संयोग और शक्ति हक हे हे अर कक क 
और दशरीरात्मा का सयोग दूसरे प्रकार का उदा- 


हरण है । 
एक एक वस्तु में एक एक शक्ति रहती है जैसे, अग्नि में जलाने 
की और वायु में सुखानें की शक्ति रहती है। तत्तत्कायोत्पादन में 
अनुकूल एक-एक शक्ति कारण में मानी जाती है, 
द्रव्य जैसे बीज में अकुर-शक्ति। यह दस गुणो का व्यवहार 
है। इसकी अद्रव्य सज्ञा है। जड और अजड, ये 
दोनो द्रव्य है। जड के दो भेद हे--प्रकृति और काल। प्रकृति के 
चौबीस रूप माने जाते हैं प्रकृति, महत्‌, अहकार (जो तामस, राजस 
और सात्त्विक रूपो मे त्रिविध हें), ग्यारह इच्धियाँ (पाँच ज्ञानेत्तियाँ, 


प्र्ठ 


पाँच कमेन्द्रियाँ और एक अन्त करण, जिनकी सात्विक अहकार से 
उत्पत्ति है), पच्र भूत और उनकी पच-तन्मात्राएँ।] 

वर्णमाला में मकार' पच्चीसवाँ अक्षर है। शास्त्रीय व्याख्याओं 
में मकार का अर्थ जीव बतलाया जाता है। जिस प्रकार भ 
चौबीस अक्षरों का पर्चात्‌वर्ती है उसी प्रकार माया के चौबीस रूपो 
के आगे पच्चीसवाँ स्वरूप जीव का है। जितने समय तक माया के 
सब स्वरूपो की साम्यावस्था रहती है, उतने समय का नाम प्रलय काल 
है। जब नियमानुसार उन्हीं स्वरूपो की विषभावस्था होती है, तब 
सृष्टि हो जाती है। जब प्रकृति साम्यावस्था से वेषम्य की ओर आने 
लगती है तो उसकी प्रथम अवस्था की महत्‌' सज्ञा है ओर जित्तने 
समय तक वेषम्यावस्था 'रहती है उसको सृष्टिकाल कहते हे। सृष्टि 
और प्रहूय का क्रम-चक्र अतादिकाल से चलता चला आरहा है। 

त्रिविध अहकार के बीच में जो 'राजसाश है, वह सात्त्विक और 
तामस के स्व-स्व कार्योत्यादन में सहकारी माना जाता है। जअद्गव्य 
के वर्णन में आए हुए दस गुणों के अन्तर्गत जिन शब्द, स्पर्श, रूप, रस 
और गध का उल्लेख किया गया है, उन्हे पचरभूतों के साथ वर्णित 
पचतन्मात्रा--शब्द तन्मात्रा, स्पर्श तन्‍्मात्रा, रूप तन्‍्मान्रा, रस तस्मात्रा, 
तथा गध तन्मात्रा--से अभिन्न वा अपूुथक्‌ न समभ लेना चाहिए। 
वें तो अद्रव्य के भेद में गृण थे और ये तन्मात्राएँ प्रकतिरूप जड़ द्रव्य 
के चौबीस रूपो के अन्तर्गत है तथा तत्तद्भूतों की सूक्ष्मावस्था है। 
द्रव्य होने से पच तन्सात्रा और पचरभूत मिलाकर चौबीस की गणना 
में दस कहे गये हे। 

जड़ माया का यह स्वरूप बधनरूप है। असख्य जीव इसमे 
लिपदे रहते है, जीते-मरते जन्म-मरण चक्र में घूमते रहते हे। 

पं शब्द तन्मात्रा, उससे आकाश, आकाझ से स्पर्श त्मात्रा, उससे वायु, 


वायु से रूप तन्‍्मात्रा, उससे तेज, तेज से रस तस्मात्रा, उससे जल, [और जल से 


गध्ध तन्‍्मात्रा, उससे पुथिवी। तामस अहकार से शब्द तन्मानत्रा होकर, इन 
दक्षों की उत्पत्ति सानो जाती है । 
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इस मार्ग में सूखो के साथ दु खो की भीड लगी रहती है अल डिक: 
में कई जीव सुखी भी रहते है, शेष आध्यात्मिक, आधिभौतिक' तथा 
आधिदेविक नामक तापत्रय में फँसे रहते हे। 

मन में अनेक प्रकार की चिन्ताओ और दुर्बलताओ के आजाने 
तथा अनेक बाती के स्मरण वा प्रत्यक्ष होने से अन्त करण जिस क्लेश 
की अनुभूति करता है, उसे आध्यात्मिक क्लेश कहते 
तापत्रय. है। ऐसा क्लेश जिसका उदय किसी आदमी के 
मारने, कुत्ते, सर्प, बिच्छू आदि के काटने अथवा सिह, 
व्याध्य आदि के खाने से होता है, उसे आधिभौतिक क्लेश कहते हे। 
ओलो के प्रह्मर, विजली के गिरने, भूकम्प से गिरे हुए मकान के नीचे 
दबने आदि से उत्पन्न हुए क्लेशों को आधिदेविक कहते हे । 
ये सब कर्म-फल है। माया में जीव कर्म करता रहता है और 
भोगता रहता हे, क्योंकि कार्य-कारण का नियम' माया-मण्डल' में 
अनादिकाल स चला आरहा है और जीव मे अविद्या, कर्म, वासना, 
रुचि, प्रकृति सबध--ये पाँच चक्रवत्‌ परिक्ान्त रहते हें। इसी 
चक्र में कोई एक दु खमय स्थल ऐसा आजाता हैं जहाँ भगवान्‌ की 
करुणा] सजग होजाती हैं। भगवान्‌ की वह कृपा अनिवर्चनीय 
होती है। 
कुछ लोगो का मत हैं कि इस प्रकार कृपा और करुणा करना 
भगवान्‌ के लिए उचित नहीं है, किस्तु भगवान्‌ की ऐसी करुणा में 
अनौचित्य के लिए कोई अवकाश भी नहीं है। किसी 
भगवत्करणा फा निरप्राध को दुखी करना न्याय विरुद्ध है, कृपा 
ओचित्य और करुणा करना बुरा नहीं है। दूसरे के ऋण 
वा बदले से किसी को छुडा कर किसी को असन्तुष्ट 
करन! बुरा होता हे। भगवान्‌ के पास करुणा का अक्षय भडार है। 
वे उसे अपनी इच्छ से सदा लटाते रहते हे। इससे उनकी कुछ हानि 
भ' एवं ससृतिचरक्रस्थे भ्रास्यमाणे स्वकर्मसि । 
जीबे वर खाकूले विष्णो छूपा काप्युपजायते ॥ 
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न होकर जीवो का परम कत्याण होता है। सन्दूक में बन्द रहने से 
रत्नाभूषणो की क्‍या शोभा और क्‍या फल ? उनकी सार्थकता तो 
शरीर पर धारण करने में है। इसी प्रकार दया, करुणा, कृपा आदि 
के प्रयोग और परिचय के बिना भगवान्‌ के दीसबन्धु, करुणानिधान, 
दयासागैर, कृपानिधि आदि नामो में क्या सार्थकता रहे ” हम ससारी 
जीवो को तो भगवान्‌ की करुणा की इतनी बडी आवश्यकता है कि 
इसके बिना अपना बेडा पार होना ही कठिन है। इसी का तो हमे 
बढ्य सहारा हूँ। देनिक व्यवहार में भी देखा जाता है कि एक मनुष्य 
दूसरे को बात की बात में क्षत-विक्षत कर देता है जिसके दण्डस्वरूप 
वह दसियो वर्ष जेल में पडा रहता है। इसीसे हम अनुमान कर सकते 
हैं कि एक-एक क्षण में हम जो घोर अपराध कर डालते हे उनका फल 
अनेक जन्मों तक भोगना पडता हैं। जीव अनादिकाल से माया-बधन 
में है। अगणित पाप सकलित होजाने से इसका तो बेडा पार होना 
ही कठिन है। इनसे मुक्ति पाता तो करुणानिधान की दयादृष्टि पर 
ही भिर्भर है। जिस प्रकार जीव की यह योग्यता है कि वह अनेक जन्मों 
तक दड भोगने योग्य पापो को थोडी-सी देर में कर डालता है, उसी 
प्रकार परमात्मा की दयालुता की भी ऐसी अमोघ शक्ति है कि उसकी 
तमिक सी किरण के पड जाने से ही जीव के अनेफ जन्मों के पाप उसी 
क्षण नष्ट होजाते हे। इसीसे यामुनाचार्य स्वामी ने भगवान के प्रति 
कहा है-- छाल कमल के समान आपके दोनो चरणो के अनु राग रूपी 
अमृत-सागर की एक-एक बिन्दु मे वह सामर्थ्य है कि ऊँची उठी हुई 
ससार-दावाग्नि को एक क्षण मे बुझा कर वह मोक्ष देदेती है।”? “हे 
भगवन्‌ ! अनन्त ससार-समुद्र के बीच में डूबते हुए मुझको चिरकाल 
के लिए आप किनारे की तरह प्राप्त हुए है और साथ ही साथ आपको 
आ देंगा विकाने के 50 अब यह संत विकातों मिल गया है रे, 


१ उदीण ससारदवाशशुक्षणि क्षणेत्र निर्वाप्य पराच निवृत्ति । 
प्रयच्छ ति त्वच्चरणारुणाबुज हयानुरागामतसिन्धुसीकर ।। 
२ निमज्जतो$नन्तभवाणवान्तश्चिराय मे कूलमिव।सि लब्ध । 
स्वयापिलब्ध भगवश्दानोसनुत्तर पादसिद दयाया ॥॥ 


पे 


व आगे फिर कहते है ३-(क) में असख्य अपराधों का भाजन हूँ । 
भयकर ससार-समुद्र के बीच में पडा हूँ और कुछ भी मेरी गति 
नही हे। हे पापों के हरनेवाले, मुझ शरणागत को कृपा करके केवल 
अपना लीजिए। (ख) हे अच्यत, इस ससार रूपी दुदिन मे जिसमें 
अविवेक रूपी बादलों से दिशाओ के मुख अधे होगए है तथा जिसमे 
अनेक प्रकार से निरच्तर दु खरूपी वर्षा होती रहती है, मुझ मार्ग- 
भ्रष्ट की ओर दुकपात कीजिए । (ग) यह मिथ्या नही है, यथार्थ है, 
अपने आगे मेरी एक प्रार्थना सुनिए। यदि आप मुझ पर दया न करेगे 
तो हे नाथ! आपको भी (ऐसा) दयनीय (दयापात्र) न मिलेगा। 
अतएव आप के ज़िना में नाथवान्‌ नहीं हूँ और मेरे बिना आप 
दयनीयवान्‌ नहीं ह । 


दूसरे इलोक में अपने को अनन्त ससार समुद्र के बीच में डूबता 
हुआ' कह कर यह दिखलाया गया है कि तटके निकट होने पर कदा- 
चितू तेर कर भी किसी तरह पार होजाता, परन्तु बीचोबीच में ड्बते 
हुए, सर्वथा नि सहाय के उद्धार का आपकी दया के सिवा और कोई 
उपाय नहीं है। चिरफाल के लिए प्राप्त हुए है! से यह अभिप्राय हे 
कि शरणागत में अब आप को छोड गा नही । आप मेरे ऊपर अवश्य 
ही दया कीजिए। ऐसा दया का पात्र आपको दूसरा न मिलेगा। तीसरे 
के (क) इलोक़ में भगवान्‌ की केवल कृपा" कही गई है, उससे स्पष्टत 
यही अभिप्राय है कि भगवत्प्राप्ति के छिए भगवान्‌ की कृपा के अति- 


३-(क) अपराधसहस्रभाजन पतित भीसभवार्णवोदरे । 
अति दंरणागत हरे कृपया केवलसात्मसात्कुद 0 


(स) अविवेकधनाधदिड मुखे बहुधा सतत दु खबबिणि । 
भगवन्‌ भवदुदिने पथ स्खलित मामवलोकयाच्युत ॥ 


(ग) न॑ सूषा परसाययंसेव में श्रुण विज्ञापनसेवसप्रत । 
यदि से न दयिष्यसे ततो दयनोयस्तव नाथ बुलंभ ॥। 


तदहू त्ववृतेत नाथवास्मदृते त्व दयनोीयवात्न अञ। 


प्र 


रिक्त और कोई उपाय नही है। तीसरे के (ख) इलोक में भगवान्‌ 
को जच्युत' कह कर पुकारा गया है जिसका अर्थ अडिग' है क्योकि 
'स्खलित' डिगे हुए, गिरे हुए को वही सँभाल सकता है जो स्वय 
अडिग होगा और तीसरे के (ग) इलोक में स्वामी जी ते भगवान्‌ 
के प्रति कहा है कि आपको ऐसा दयनीय मिलना दुल्ंभ है” इससे 
उन्होने दैन्‍्यभाव हारा अपनी अत्यत' नीचता प्रकट की है क्योकि 
अत्यन्त अधेरे में प्रकाश करने से जैसे दीपक का बडा गण प्रकट होएा 
है, बसे ही दया की उत्कृष्टता भी घोर पापी के पार लगाने मे ही मानी 
जाती है। इसी कक्षा में स्वामी जी ने अपने को दुर्लभ दयनीय कहा 
है, नही तो भगवान्‌ को क्या दुर्लभ है ? 
महात्मालोग सदेव भगवत्कृपा चाहते रहते है। मुकुन्दमाला में 
भी कहा गया है--- है भगवन्‌ ! हे विष्णो ! हे अनन्त | , हे हरे | 
तू प्रसन्न होजा। तू अत्यन्त करुणामय है, इसलिए मुझ अकिचन पर 
निश्चय ही अपनी कृपा कर। तू ससार सागर मे डूबते हुए 
दीन का उद्धार करने में समर्थ है। तू पुरुषोत्तम है| 
कृपा की कामना से ही उक्त इलोक में इतने सबोधन दिये गये हे। 
पहले भगवन्‌' कहा है। इससे अभिप्राय है कि आप ऐश्वर्यादि गुणों से 
सम्पन्न है। में उनसे विहीन हूँ, इसलिए आप की कृपा से ही काम चलेगा। 
फिर 'विष्णो' कहा है, इससे अभिप्राय है कि मे आप से अन्यथा नहीं 
कह सकता हूँ। आप सब्वेव्यापी होने से घट-घट की जानते हैँ। आपके 
आगे कपट नहीं चलेगा। फिर अनन्त' कह कर यह व्यक्त किया 
गया है कि मेरे ऊपर कृपा करने से आपकी कृपा के भडार में कुछ ठोटा 
नहीं आएगा, क्योकि आप अनन्त है। हरे! कह कर भगवान्‌ की 
पापो की हरने की सामर्थ्य की ओर इंगित किया गया है, और भग- 
न स त्व प्रसीद भगवन्‌ कुर भय्यताथे 
विष्णो छृपां परमकारणिक खलु त्वस । 
सततार-सागर-निमानमनन्तदी नमुद्धतुमहसि 


हरे पुृदषोत्तमो$सि ॥। 


५० 


वत्कृपा की कामना की गई है क्योकि उसके बिना भी काम नहीं चल 
सकता । 

अच्यत्र कहा गया है कि हे प्रभो, मुझ अधें का इन्द्रिय नामवाले 
बलवान चोरो ने विवेक-महाधन हर लिया है और में मोहरूपी अध- 
कूप के गहरे गतें मे पडा हुआ हूँ। हे देवेश | मुझ दीन को करावलम्ब 
दीजिए ।| यहाँ भगवान्‌ को प्रभो और देवेश इन दो सम्बोधनों से 
पुकारा गया है। प्रभुता में बलवत्ता और सर्वशक्तिमत्ता का समावेश 
होने से, एकमात्र प्रभु ही गहरे गतें में गिरे हुए को सहारा दे सकता 
है ओर देवेश' से यह ध्वनि निकलती है कि में ऐसा घोर पापी हैँ जिसका 
उद्धार देवताओं के भी वश का नहीं है। आप (भगवान्‌) देवताओं 
के भी ईश्वर हे, इसलिए आप सहारा दे सकते है । 

इन सब उद्धारणो के सहारे इसी निष्कर्ष पर पहुँचा जा' सकता 
है कि भगवान्‌ परम कारुणिक हे और उनकी क्षपा-वृष्टि जीवो पर 
सदेव होती रहती है। यदि यह मात्र छिया जाय कि भगवान्‌ कृपा 
करते ही नही हे तो महात्माओ के ये सब वचन व्यर्थ हो जाएँगे, जीवो 
का उद्धार का सार्ग रुक. जाएगा, और भगवान्‌ का करुणा नामक गूण 
जो शास्त्रसिद्ध है निष्फल एवं व्यर्थ सिद्ध हो जाएगा। परल्तु भगवान्‌ 
की परमकारुणिकता से अनूचित लाभ उठाने का प्रयत्न अवाछनीय 
है। परमात्मा के करुणामय होने को अपने पापो के दूर करने की 
अग्निम दुढ सामग्री मानकर विचार्पूर्वक पाप नही करते रहना चाहिए, 
नही तो विशेष दु खी होना होगा। भगवान्‌ स्वतत्न हे, क्रपा करना 
उनके हाथ में है, बलातू कृपा करा लेना जीव के वश की बात नही है। 
जीवो को तो यही उचित है कि अपने स्वरूपानुरूप ही व्यवहार करते 
रहें क्योंकि माया का बधन बडा विकट है। 

' अन्यस्य से हतविवेकभमहाघनस्थ । 
चौरे, प्रभो बलिभिरिद्रियतासधेये- ।। 


मोहान्यकूपकुहरे. विनिपातितस्थ । 
देवेदा देहि कृपणस्य फरावलस्बस्‌ ॥। 





प्‌ 


यहाँ यह प्रश्न उठता है कि स्वरूप-व्यवहार का ज्ञान न होने पर 
उसका आचरण कैसे हो सकता है। मनुग्य निष्किय तो रह नहीं 
सकता, कुछ न कुछ करता ही रहता है। उसकी 
स्वरूपानुरूप. क्रियाएँ सबिशेषप होती है। उनसे वह अपनी ससारी 
व्यवहार आशाएं पूरी होना समझता है--उनसे ऐसी आशाओ 
की सिद्धि की फामना करता है जो अपार है -- 
निस्‍्वी वष्टि शतशती पश् शत लक्ष सहस्थाधिफे । 
लक्षेश क्षितिराजता क्षितिपति इ्वक्रेशता वाछति ॥। 
चक्रेशस्सुरराजता सुरपति पब्रद्यास्पदः बाछूति । 
ब्रह्मा शैवपद शिवों हरिपद तुष्णाव्धि को गत ।॥। 
यह सभव नहीं है कि जीव टन सब सीढियो को इसी जीवन में 
पूरी करले। कर्म-शिथिल रहना मृतक तुल्य होजाना है और ससारी 
आज्ञाओं के लिए कर्म करते रहना माया के बधन में वृद्धि करता है। 
फिर काम कंसे चले और मनुष्य क्या करे ? 
वस्तुस्थिति तो यह हैं कि “जो आशा के दास है वे सब लोक के 
दास हैे। और आशा जितकी दासी है उनके दास सब छोक हे।”॥ 
ये आशाए स्वार्थबुद्धि से होती है। वह स्वार्थ काया में आत्मबुद्धि 
रखने से आता हूँ। काया (शरीर) मे आत्मबुद्धि अविवेक से होती 
है। इसलिए विवेक की आवश्यकता हे। ससार-सागर से पार होने 
की इच्छावालों को विवेक' से आच'रण करना चाहिए। 'कुए में पडा 
हुआ पशु भी निकलने के लिए पैर हिलाता है। हे चित्त तुकको धिक्‍्कार 
है कि ससार-समुद्र मे से निकलने की इच्छा भी नही करता।”]: अभि- 
प्राय यह हैं कि यदि ससार-समुद्र से निकलते की इच्छा हो तो विवेक 
पूवेक चलना चाहिए। ससारी अभिलाषाओ के लिए काम करना 
पं: आशाया ये दासा ते दासा सर्वलोकस्य । 
आशा दासी येषा तेषा दासीयते लोक ।। 
| पतित पशुरपि कूपे नि सतूं चरणचालन कुरुते । 
घिछू त्वा चित्त सवाब्धेरिष्छामपि नो विभ्भाष नि सतुं ॥ 


७ 


बधन है। यह देखा जारहा है कि अज्ञान में आवुत और स्वार्थ में लिप्त 
तथा प्रकृति के नियमों के दास बने हुए मनुष्य इधर से उबर और 
उधर से इधर कैसे टकराते फिरते हे ! वे वक्रता को अच्छा और सर- 
लता को बुरा समभते है। जो दोहा तुलसीदास का नही है उस पर 
उनकी छाप लगा कर इस प्रकार पढ देते हे-- 
तुलसी या ससार में पाखडी का मान | 
सीधे को सीधा नहीं, ठढ़े को पकवान ॥। 

यह अनुचित है। छोग कहने हे कि फारसी में वाव” का 
आकार वक्र है, इसलिए वह अक्षर खून के बीच में रहता है और अलिफ 
का आकार सीधा होने से वह जान के बीच में रहता है । थेढा 
मार्ग लोग इसलिए लेते हे कि उसके द्वारा वे अनेक कठिन।इयो से बच 
जाएँ। यह नहीं सोचते कि टेढे मार्ग से उनका मार्ग खो जायगा और 
अधिक वलेश होगा। 

कहा जाता है कि भूठ कई जगह चल जाता है, परन्तु इसमें 
मुख्यता भूठ के स्वरूप वी नहीं हे। यदि वह अपने स्वरूप में आए 
तो उसका कोई भी सत्कार नहीं करेगा। उसका मान भी तभी होता 
है जब वह साँच के कपडे पहन कर आता है। वे कपठे ही उसकी 
स्वीकृति का कारण बनते हे। इसमें महत्व साँच (सत्य) का ही है। 
ठग अपना प्रयोजन सिद्ध करने के लिए साहुकारों का वेश वारण करते 
हे, इससे स्पष्ट है कि साहकारो में कुछ वास्तविक महिमा है। अत- 
एवं यह सिद्ध है कि पात्र-भेद होने पर भी प्रतिष्ठा बस गुण ही की है । 
जीव का गुण सरलता है। सरलता मे आनन्द और वक्रता में दुख 
सनिहित रहता है। यह जगत्‌ जीवो की परीक्षास्वली हैं। जिस 
प्रकार परीक्षा में उत्तीर्ण हुए बिना छात्र उच्च कक्षा में नहीं पहुँच 
सकता, उसी प्रकार जीव भी इस जगत्‌ की परीक्षा को पास किये 
बिना ऊँचा नहीं चढ़ सकता--इस भ्रान्तिमय जगत्‌ से मुक्ति प्राप्त 
तहीं कर सकता। परीक्षा पास करने में कठिनाई अवश्य होती है, 
किन्तु वह अवसर बन्‍्य है जो परीक्षोत्ती्ण होने के निमित्त मिलता 
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हैं । इसकी योग्यता तो इस मनृष्य-जीवन में ही हैं। इसको वुथा खोकर 
असफल होजाने में क्‍या महत्व होगा” यह बडे भाग्य से 
मिलता है। 
इसको चार विभागों में व्यतीत करवा अच्छा है। पहले विभाग 
में माता-पिता और गुरु में भक्ति रखते हुए तथा ब्रह्मचर्य का पालन 
करते हुए मर्यादापूर्वक विद्याध्ययनत करना चाहिए। दूसरे विभाग में 
पत्नीव्रतः रख कर सच्तानोत्पत्ति करना, न्‍्यायपूर्वक धनाजन करते 
हुए उसे सब्मागें में व्यय करना और विनयान्वित तथा सदाचाररत 
रह कर अतिथिसत्कार करते हुए कतेव्यरत रहना चाहिए। तीसरे 
विभाग में झरने शने भागवतों के सग में पहुँच कर उन्तका उनके केकर्थ, 
उपदेश तथा सग से ऐसा अभ्यास बढाना चाहिए जिससे स्वरूप, 
पर-रूप, विरोधी-रूप, उपायरूप ओर फलूरूप का बोध होकर उत्कृ- 
ष्टता सपादित हो और ससार के लोभ, मोहादिक कम होकर भगवत्‌, 
भागवत और आचार्य की ओर अनुराग-वृद्धि हो, तथा चौथे विभाग 
भें काम-काचन से अलग रह कर एकान्ती तथा परम एकान्ती निष्ठा 
धारण कर लेनी चाहिए। 
कर्म तीन प्रकार के होते है. सचित, क्रियमाण और प्रारब्ध। 
जन्मान्तर में किये हुए कर्म जिनके फलो का भोगना शेप है, उन एक- 
त्रित कर्मों को सचित कर्म कहते हे। आगे भोगने के 
व्यवहार-क्षेत्र में लिए जो कर्म किए जाते हे उन्हें क्रियमाण कर्म कहते 
फर्म-परपरा हैं, और सचित कर्मों से छठ कर जिन कर्मो का 
इस जन्म में भोगने के लिए प्रारभ होगया हैँ, उनको 
प्रारब्ध कहते हे। 
लोगो को कहते हुए सुना है कि स्टेशन से रेलगाडी छूट गई। 
इसका अये यह है कि अगले स्टेशन पर पहुँचने से पहले वह बीच में 
कही नही ठहरेगी । इसी प्रकार प्रारब्ध कर्म को भी समझ्तिए। जिसका 
प्रारभ होगया है, वह प्रारब्ध कहलाता है और वह अवश्य भोगना 
पडता है। 'प्र/ पूर्वक आरभ' से प्रारभ शब्द बनता है। जिसका 
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प्रारभ प्रक्ृष्ट रूप से हुआ है वह प्रारब्ध होता है। भला, वह कंसे 
टल सकता है ? 
इन तीनो कर्मो का भुगतान रीतिपूर्वक होना चाहिए। सचित 
कर्म चाहे पर्वत के समान ही बडे क्यो न हो, ज्ञान प्राप्त होने पर ज्ञानार्नि 
में दग्ध होजाते है। प्रारब्ध कर्म इस वर्तमान शरीर के रहने तक 
रहते है। क्रियमाण कर्मो के करने मे स्वार्थ-बुद्धि नही रहनी चाहिए । 
ससारी अभिलापाओ के लिए कम करना बधन होता है, नही तो 
बधन का काम ही क्या ”? किसी ससारी फल की इच्छा करने पर ही 
तो उस फल की प्राप्ति के िए अथवा उस आकाक्षा के सबध से किसी 
प्रकार फिर जन्म लेता पडता है। जिस प्रकार जल में रहते हुए भी 
कमलपत्र जल से तनिलिप्त रहता है, उस पर जल नही लगता, उसी 
प्रकार नि स्वार्य कर्म करनेवाले लोग ससार में रहते हुए भी बधन में 
नहीं पडते। यह भनुष्य-शरीर वन्य है, किन्तु इसका सदुपयोग न 
करना बडी भूल है। 
यहाँ यह प्रष्टव्य है कि यदि सभी कर्म बधन का कारण बनते हे 
तो क्या किसी की सहायता जैसा कर्म भी वर्जित है ” सहायता वरजित 
नहीं है, अवश्य करनी चाहिए, किन्तु मन ओर गरीर को काम' करने 
दो, बदला मत चाहो। यदि उपकार का बदला चाहने पर भी इस' जन्म 
में न मिला तो उपकार-कर्म का फल भोगने के लिए इस ससार में फिर 
जन्म होना चाहिए, मोक्ष नही होना चाहिए। इसीलिए किसी महात्मा 
ने ठीक ही कहा है कि--किसी के साय की हुई अपनी भलाई तथा 
अपने साथ की हुईं किसी की बुराई, इन दो बातो को भुला देना ही 
उत्तम है। यदि उपकृत व्यक्ति कृतघ्नी है तो उसके व्यवहार से अपने 
किए हुए को ने भूलने की दशा में उपकारी को दु ख ही होगा। इसी 
प्रकार दूसरे के द्वारा की हुई बुराई के स्मरण से भी चित्त को खेद ही 
होगा। अतएवं जगत्‌ के चार प्रकार के लोगो के साथ तत्तदनुरूप 
व्यवहार करता चाहिए। बडे के साथ यह समझ कर कि यह हमसे 
बडा हैँ, अच्छा है, बडे हर्ष की बात हैं कि समय पर छोटो को सहायता 
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दे सकता है, मृदता (प्रसन्नता) का आचरण करना चाहिए। मुदता 
के अभ्यास से ईर्ष्या निर्मल होजाती है। मानलो कि कोई पुरुष घोडे 
पर चढा जारहा है। यद्यपि उसने दूसरे पैदल जानेवाले का कुछ भी 
अनिष्ट नहीं किया, फिरभी पैदल की यह कुबुद्धि जागृत होजाती है 
कि यह चढ़ा क्यों जाता है? क्‍या अच्छा हो कि यह गिर पडे वा इसकी 
टॉग पकड़ कर तीचे पटक दिया जाय! विचारने की बात है कि 
उसके घोडे से गिर पड़ते से पैदल व्यक्ति को कुछ सुख नहीं मिलता, 
तोभी वह इसमें वृथा ही कुछ सुख-सा मानता है और कुबद्धि को सर- 
सित होते देता है। इस रोग की औषधि मुदता है। २ बराबर वालो 
के साथ मैत्री' का व्यवहार करना चाहिए। मैत्री एक ऐसा भाव है 
कि वह जिसके प्रति बन जाता हैं उसके दोषो को ढकने और गुणों को 
प्रकट करने में उत्साह होता है। इस भाव से छिल्रान्वेषण एवं दोष- 
दर्शन का उन्मूलन होता है । ३ छोटो के प्रति सकरुण व्यवहार करना 
च।हिए। इससे जिनको आप से सहायता पहुँच सकती है, पहुँचेगी। 
४ दुष्टो के साथ उपेक्षा' भाव रखना ही समीचीन होता है। दुष्टो 
से अरूग्न रहना, कुछ प्रतोजन न रखना ही कल्याणकर आचरण है। 
इस प्रकार मुदता, मेत्री, करुणा एब उपेक्षा, ये चार प्रकार के व्यवहार 
चार प्रकार के मनृष्यो के साथ सदेव आचरणीय हे। 

दृष्टो से प्रयोजन न रखने से निन्‍्दा का पात्र न बनना पडेंगा। 
उनकी निन्‍दा या बुराई करने से, जो समय सत्कर्म में लग सकता है, 
बह व्यय जायगा। कहना न होगा कि भलो का वोध कराने मे बुरे 
लोग सावन बनते हें। स्वास्थ्य का मूल्याकन रोग के कारण होता 
है। प्रकाश की महिमा अहकार के सम्बन्ध से भासित होती है। 
इन्द्वात्मक विपर्यय न रहने रो सद्वस्तु अपना गौरव प्रकाशित न कर 
पाती। इसी प्रकार अभद्र भी भद्रजनों के प्रकाश की प्रतीति कराते 
हे। परन्तु दुष्ट लोगो से दूर रहना ही अच्छा है, क्योकि पास रहने 
से दुर्गुण आएँगे, चित्त मलीन वा दु खी होगा। काजल की कोठरी 
में चाहे केसा ही चतुर प्रवेश करे, काजल की एक रेखा तो छग ही 
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जाती है, इसी प्रकार दु सगति का कुछ न कुछ बुरा प्रभाव अवश्य ही 
पडता है। दुष्टो की निन्‍दा करने से न केवल समय ही व्यर्थ जाता 
है, अपितु आगे निन्‍्दा का अभ्यास बढता है जो अच्छा नही है, अतएव 
उनसे अलग्न रहना ही ठीक है। दृष्टो की जित्तवृत्ति का हरण करना 
अति कठिन हैं। कहा भी है--- दुस्तर सागर के तरने के लिए नौका 
है, अधकार होने पर प्रकाश करने के लिए दीपक है, वायु न चलने 
पर पखा है, मदान्ध गज के दर्प की उपशान्ति के लिए अकुश है। इस 
प्रकार इस पृथ्वी पर ऐसा कुछ भी नहीं हे जिसके सबध में विधाता 
ने उपायचिन्ता न की हो, परन्तु मेरे विचार से दुर्जेन की चित्तवृत्ति 
हरण करने के सम्बन्ध में विधाता भी भग्नोद्यम है।”| उत्तम कर्म 
करने और अध पतन से बचने के लिए यह आवश्यक हैँ कि मनुष्य 
दुर्ज॑तता से बचा रहे, किन्तु इसके लिए उत्तम और अधम का विवेक 
चाहिए । 
विवेक धर्मसाधक है। धर्म के चार लक्षण हे--श्रुति, स्मृति, 
सदाचा'र और अपने आत्मा का प्रिय ।7 श्रुति (वेद) सबके ऊपर है। 
उसके पीछे स्मृति का पद है। यहाँ यह स्मरण रखना चाहिए कि 
श्रुति और स्मृति दोनो का एक ही मांग है, परन्तु श्रुति स्वत प्रमाण 
होने से बडी चीज है और स्मृति परत प्रमाण होने से उससे दूसरी 
श्रेणी पर है। यदि इन दोनो में कही विरोध दीखे तो श्रुति-वाक्य 
को ही अगीकार करता चाहिए। इन दोनो के पीछे सदाचार है। 
सदाचार के पथ में उस मर्यादा और परपरा पर दृष्टि रखनी होती 
है जिसको महापुरुष पदचिन्हू के रूप में बता गये है। इन सब का 
 पातो इुस्तरवारिराशितरणे दीपोप्न्धकाराभमे । 
निवति व्यजन भदान्धकरिणा दर्षोपशान्तों सृणि ॥। 
इत्येतदृभुवि नास्ति थस्य विधिना नोपायचिन्ता कृता । 
भन्‍्ये दुर्जनच्ित्ततुत्तिहरणे धघातापि भग्नोशस ॥॥ 
प श्रुतिस्सतिसदाचार स्वस्थ च प्रियसात्मन, । 
एतच्चतुविध प्राहु, साक्षात्‌ पर्मस्य लक्षणम्‌ ॥। 
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पता न लगे तो स्वात्मप्रिय' के मापदण्ड से अपने व्यवहार तथा आचरण 
की परीक्षा करनी चाहिये। 
यहाँ यह पूछा जा सकता है कि किस महापुरुष के आचरण का 
अनुकरण किया जाय क्योकि इस विशाल पुण्यभूमि मे पुण्यकर्मा महा 
पुरुष तो अनेक ही हुए हे। इस सम्बन्ब में विवेकियो और मनस्वियों 
का मत है कि महात्मा राम का आचरण ही परम अनुकरणीय है क्योकि 
वह सब प्रकार से पूर्ण है। बडो ने कहा है--“रामविद्धि परत्रह्म 
सच्चिदानन्दमहयम्‌' । इससे स्पष्ट है कि राम के सिवा किसी अन्य 
चरित्र मे पूर्णता नहीं है। राम महावीर्यवान्‌, प्रतापवान्‌, सत्यवादी 
दृढब्रत, समर्थ, विचक्षण, यशस्वी, धर्मरक्षक, ज्ञानसम्पन्न, धर्मज्, 
कृतज्न, वेंदवेदाज्भतत्वज्ञ, सर्वशास्त्रार्थतत्त्वज्ञ, चुतिमान, धृतिमान्‌, 
नीतिमान्‌, धीर, वीर, गभीर, सर्वेलोकप्रिय, सर्वभूतहित और प्रिय- 
दर्शन है। उनके चरित्रो के सम्पक से सन पावन होता है । मन की 
पवित्रता ही के लिए लोग रामायण सुनते और पढते हे क्योकि उनके 
निर्मल चरित्र के पढने, सुनने, और मनन करने से सद्गुणो का आवि- 
भाव होता है जिससे परम गति मिलती है । राम के साय कभी-कभी 
सीता अथवा भरतादि को रख कर भी उनके भक्‍त उनका स्तवन 
करते है। कोई कहता है-- 
“बन्देष्हरामचन्द्स्य पादौ. प्रणतरक्षकौ । 
सीतायाइच पुन पादो सर्वेसिद्धिविधायकौ ॥।! 
कोई भक्‍त लक्ष्मण, सीता और हनुमान को साथ लिए हुए 
महात्मा राम के स्वरूप की वदना करते हुए कहता है-- 
“दक्षिणे लक्ष्मणोयस्य, वामे तु जनकात्मजा । 
पुरती मारुतिरयस्थ त बन्दे रघुतन्दनम्‌ ॥॥४* 
कोई-कोई महात्मा इस प्रकार केवल एक का ही स्तवन 
करते हे--- 
“नमामि परमात्मम राम राजीवलोचन । 
बतसीकुसुमर्याम' रावणान्तकमच्युतम्‌ ॥।* 
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कोई-कोई उपासक सारे समाज ही को इस प्रकार प्रणाम 
करते हे-- 
“राम रामानुज सीता भरत भरतानुज । 
सुग्रीव वायुसूनू चर प्रणमामि पुत्र पुन हा 
कौन भक्त राम के किस रूप की उपासना करता है और क्यो ? 
यह प्रहत करने की बात नहीं, यह तो अपने-अपने अन्तकरण के भाव 
की बात है। कोई-कोई ऐसा भी कहते हे कि राम, लक्ष्मण, भरत 
और शत्रुघ्न ये चारो एक ही स्वरूप के चार भेद है जो अवध मे नित्य 
विहार करते हैं। कहा भी है-- 
“चतुर्धा च' तनु कृत्वा देवदेवों हरि स्‍्वय । 
अन्रेव रमते नित्य भ्रातृभि सह राघव ॥/” 
राम से शत्रुघ्न की ओर आइये तो एक से दूसरे मे विलक्षणता 
का साक्षात्कार होगा। श्रीराम कर्तव्यपरायणता में आदर्शरूप हे। 
पिता की आज्ञा का पालन, पत्नी, भ्राता और भृत्यो के सार्थ व्यवहार, 
प्रजापालन, शरणागतरक्षा, स्वजनो और आश्ितो का निर्वाह, उत्तम' 
जनो की रक्षा, सत्सेवको की एऐश्वर्यवृद्धि, चारो वर्णों का अपने-अपने 
धर्म और मर्यादा मे नियोजन, बनवासी की जीवनचर्था आदि की शिक्षा 
हमें राम के चरित्र से मिलती है। इसलिए उन्तको सामान्य धर्म, 
शुद्धाचार और सत्य की मूर्ति कहते हे। लक्ष्मण का चरित्र भी अद्भुत 
ही है। उन्होने बाल्यावस्था से ही श्रीराम का साथ दिया। चौदह वर्ष 
के बसवास में उनके साथ जाकर बडे-बडे विकट कार्यो में भाग लिया, 
मेघनाद तथा अन्यान्य बडे-बडे विकट राक्षसों का वध किया, अत्यन्त 
प्रेम के साथ श्रीराम का केकर्य किया, इस सप्रेम केक में भी हठपुर्वक 
उत्साह रक्खा। यद्यपि कंकर्य बडा कठिन है, किन्तु लक्ष्मण जी इसमे 
कोई कठिनता प्रतीत नहीं करते थे। वे इसे अपना परम सौभाग्य 
और सुख मानते थे। लक्ष्मण जी को शेषावतार बताया जाता है। 
शेष जी के विषय में श्री यामुनाचार्य स्वामी ने लिखा है--हे भगवान्‌ | 
आपके निवासस्थान, शब्या, आसन, पादुका, अशुक ( वस्त्र ) तथा वर्षा एवं 


ट््डे 


आतप-निवा रण होने के हेतु अपने शरीर-भेदों से आपकी शेषता प्राप्त 
क्रलेने के कारण लोगो के द्वारा उनको शेष” नाम उचित ही दिया 
गया है| श्रीमन्नारायण के कंकर्थ में शेषजी सदेव सरूग्न रहते है। 
जब श्रीमन्नारायण कौसत्यानन्दन होकर पधारे तो इस दिव्य मगर 
मूति की किकरता के लिए शेषजी भी सुमित्रानन्दन होकर पथधारे। 
यह व्यवहार स्वरूप के योग्य ही है । जब शेपजी का लक्ष्य भगवत्केकये 
ठहरा तो बनवास के समय गेषावतार लक्ष्मण जी अयोध्या में कीसे 
ठहरते ? आज्ञा देने से आज्ञा का पाठन करना और स्वामी को प्रसन्न 
रखना अधिक कठिन है तथा ज्येष्ठ भ्वाता के प्रति कैसा व्यवहार होना 
चाहिए--इरा सबंध मे लक्ष्मण जी के आचरण को आदर माना जा 
सकता है। जिस धर्म का लक्ष्मण जी न पालन किया उसका नाम 
शेषत्व' है। 

भरत जी का चरित्र इससे भी विलक्षण है। वे बडे महारमा, 
परम रामभक्‍त, सकेकर्य परतत्रता की सीमा, तथा निर्लोभ एवं निरीह 
थे। उन्तको अयोध्या के राज्य-भोग की लिप्सा ने कभी छुआ तक नही, 
क्योकि राजा होने के योग्य वे राम को ही मानते थे, अपने को नही। 
उन्तकी माता कंकेयी ने राम को निर्वासित' कराया, इससे उनको अमित 
परिताप हुआ। राम की चरण-पादुका पाकर उन्हें इतना हषे हुआ 
मानों कोई जन्म-दरिद्र सहसा लक्षावीश बन गया हो। नन्दिग्नाम 
की तपोभूमि में उस परम तपस्वी ने चोदह वर्ष तक उन पादुकाओं 
के प्रति वही भाव रखते हुए जो राम के प्रति या, राजकाज चल।या। 
यदि भरत की परतत्रता इतनी बढी-चढी न होती तो वे अयोध्या का 
राज्य कभी स्वीकार करने वाले नही थे। परतत्रता की उसी सीमा 
में उन्हे राम की आज्ञा के उल्लघन करने का उत्साह न हुआ। 
उल्लघन करते भी कंसे वे तो उस कक्षा के भक्तों में से थे जो यह कह 


नं. “निवासदाय्यासतपादुकाशुकों पिधान वर्षातपषारणादिशि । 
शंरीरभेदेस्तवशेषतागतेयंथोचित शेष  इतीयेते जने ॥॥! 
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देते है-- हे नरकान्तक |! मेरा निवास स्वर्ग में हो, वा पृथ्वी पर हो, 
और च।हे मरक में ही क्यो न हो, मेरी तो प्रार्थना यही है कि में जहाँ भी 
रहें वहाँ अत तक आपके बुद्धि-अगम वरणारविन्दों का चिन्तन करता 
रहूँ।”] भरत के बर्म में शेपत्व' के अतिरिक्त पारतत्र्य भी है। 
शत्रष्त का चरित्र इन सबसे ही विचित्र है। भरत जी भगवद्वास 
थे, परल्तु शत्रुष्त भागवत-दास थे। यदि एक' भगवान्‌ की सेवा में 
अति तत्पर थे तो दूसरे भगवान्‌ के दासो की सेवा में अतिपरायण थे। 
यह भाव बडा विलक्षण है। विदुरजी ने भी इसी भाव को व्यक्त' किया 
है--- जो वासुदेव के भक्त है, शान्त एवं तल्लीन है, में जन्मजन्मान्तर 
मे उनके दास का भी दास हूँ।] इसी भाव को क्षृपाचार्य जी ने इस प्रकार 
व्यक्त किया है--हे मथुकंटभारे, मेरे जन्म का फल यही है तथा मेरा 
प्राथनीय एवं मेरे प्रति अनुग्रह भी यही है कि हे लोकताथ | आप 
अपने भृत्य के भृत्य के परिचारक के भृत्य के भृत्य के दास के रूप में 
मेरी याद रखे |” शत्रुघ्न उत्त सेवकों मे से हे जिन्होंने अपने सेवा- 
भाव को व्यवत करने की कभी चेष्टा ही नही की। उनका यही लक्ष्य 
रहा कि जैसा भी हो राम का अधिक से अधिक अनुग्रह भरत ही को 
प्राप्त होता रहे । वे राम के दास श्री भरतजी के दास रहने में ही 
प्रसन्न हे । वे जानते थे कि भरत राम की प्रसन्नता को सुरक्षित 
रख सकते थे तो केवछ अयोध्या में सुप्रबन्ध रख कर, प्रजा को 
सुखी रख कर, रघुकुल की मर्यादाओ को अक्षुण्ण रख कर, 'राज- 
नियमों का पाछन कर के तथा सब का हित करते रह कर ही । 
इसके लिए उन्होने भरत को अपना पूर्ण सहयोग दिया । वे भरत 


| दिवि वा भुवि वा ममास्तु वासो तरके वा नरकान्तक प्रकाम । 
अवधीरितशारदारविन्दों चरणों ते भरणेषपि चिन्तयासि ॥॥ 

 बासुदेवस्थ ये भक्‍ता गान्तास्तवृगंतसानसा । 
तेषा दासस्प दासोइडहमभव  जन्मजत्सनि ॥। 

॥| सज्जन्सन फलमिद सधुकंटसारे, सत्प्राथंनीयमदनुग्रहू एथएच । 
त्ववृभृत्यभृत्यपरिचारकभुत्यभृत्य भुत्यस्थ भृत्य इति मा समर लोकनाथ।। 
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की सेवा में निस्‍्वार्थ भाव से परायण रहे । इस धर्म का नाम 
भागवत-धर्म है और यह सब से बडा है । 


अन्यत्न धर्म के चार लक्षणों में 'स्वस्य' च प्रियमातान कह कर 
आत्मप्रिय' को भी एक धर्म-लक्षण माना है। यहाँ आत्मप्रिय का 
तात्पयें स्वेच्छाचारिता नहीं है । आत्मप्रिय मे पशुओं की-सी स्वत- 
त्रता का समावेश नहीं हो सकता । आत्मप्रिय का अभिप्राय उस 
आत्म-नियत्रण से है जो कत्याण का साधक है । जब तुम्हें यह 
प्रिय है कि तुम्हारी कोई सहायता करे तो तुमको चाहिए कि तुम 
भी दूसरे की सहायता करो। यदि तुम्हें यह प्रिय है कि भूख लगने 
पर तुम्हे कोई भोजन दे, तो तुम्हे भी यह चाहिए कि क्षुवार्त पर 
द्रवित होकर उसे भोजन देना पिय समझो और अनुकूछता हो तो 
दो भी | यदि तुमको यह प्रिय है कि जब कभी तुमसे कोई बोले, 
मीठा बोले, तो तुमको भी वाहिए कि किसी को कभी कदु न कह 
कर जब बोलो तो मीठा बोलो । जिस प्रकार तुम किसी से अपना 
पिटना सहन नहीं कर सकते हो उसी प्रकार यह भी सोच लो कि 
दूसरे को भी तुमसे पिटना अच्छा नहीं लगता होगा। जब तुम्हारे 
घर से कोई तुम्हारी चीज चुरा लेता है तो तुमको कितना बुरा 
लगता है ? इसी प्रकार यह भी ध्यान रकखो कि जब किसी की चीज 
तुम चुराओगे तो दूसरे को कितना बुरा लूगेगा ? अतएव “आत्म- 
प्रिय” का अभिप्राय यह है कि अपने प्रतिकूछ का दूसरोके साथ 
आचरण मत करो ।* सर्वत्र अपनी-सी स्थिति समझे कर आचरण 
करो | गीता में भी यही कहा गया है---हे अर्जुन, जो मनुष्य सब 
को अपना-जैसा देखता है और सुख-दु ख दोनो को समान समभता 
है वह परम योगी माना जाता है || इसी दृष्टि से आत्मप्रिय' 
को धर्म का लक्षण माना है। 

# आत्मन प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ । 


| आत्मौपस्येन सर्वेत्र सम पद्यति योडर्जुन 
सुख वा, यदिवा दुख स योगी परमो मत । --भीता ६ ३२ 
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पिछले प्रकरणों में निरूपित कर्म-व्यवस्था और सदाचार से यह 
सिद्ध हो जाता है कि माया भिथ्या नहीं हैं। यदि माया भिथ्या 
हो तो सन्‍्मार्ग-प्रवृत्ति की बाते और उत्तमोत्तम 
क्या माया उपदेशो का कोई महत्त्व ही न रहे । विष्णु सहस्पर- 
सिथ्या है? नाम में भगवान्‌ का एक नाम 'नैकमाय ' भी आता 
है । इससे स्पष्ट हे कि भगवान्‌ अनेक अचिन्तनीय 
आरचर्यवती मायाओ का विग्रह है। यह माया शब्द मिय्यार्थक 
नही है। अनेक सत्यार्य में माया णब्द का प्रयोग है । “माया तु 
प्रकृति विद्यात्‌ मायिन तु महेश्वर' इति ब्वेताश्वतरोपनिपत्‌ में 
अनेकार्यक्रियाकारिणी प्रकृति के लिए माया शब्द का प्रयोग हुआ 
है और मायावपुन ज्ञान' इति वैदिक निषदु में माया शब्द ज्ञान- 
पर्याय में भी है। वाराह पुराण में-- 
“तैत माया सहस्थ॒ तत्‌ शवरस्पाशुगामिना । 
बालस्परक्षतादेह एककस्येन सूदित ॥ ” 
और- 
“भेघोदयस्सागरसब्निवृत्तिरिन्दोविभागस्फूरितानि वायो 
विद्युद्टिमगों गतमुष्णरइमे विष्णोविचिन्ा प्रभवति माया।” 
इस प्रकार महाश्चर्य में माया शब्द का प्रयोग किया गया है || 
यह भाया अजा है, रात्य है और दुस्तरणीय है । तभी तो 
भगवान्‌ ने इसके सतरण का विधान कहा है । यदि यह मिथ्या हो 
तो इसका सतरण कंसा ! गीता में भगवान्‌ ने कहा है-यह अनादि 
काल से चली आनेवाली गृणमयी माया तरतने में बडी कठित है, जो 
मेरी ही शरण आते हे वे इस माया को तर जाते हे ।”प्‌ इससे 
स्पष्ट हैं कि माया भगवान्‌ की है और वह उनकी सामर्थ्य के 
अधीन है, तभी तो वे शरणागतो से माया के बन्धन को हटा 
देते है । शरणागत होने का तात्पये ही यह है कि अपने को भग- 


थी देवी होषा गुणसथी सम साया दूरत्यया। 
सामेव ये प्रपद्चन्ते सायामेतां तरन्ति ते।। 





ध्प 


वान्‌ को समर्पित कर दो । जब आपने आत्म-समर्पण कर दिया तो 
आप भगवज्नलिधि बन गये । फिर आपको क्या चिस्ता ? भगवान्‌ 
अपनी सम्पत्ति की अपने आप रक्षा करेगा । जब तक आप ज्ञान 
को चैतन्य कर के पूर्ण अनन्यता एवं भगवद्निर्भरता के भाव के साथ' 
तवास्मि! कह कर अपने को परमात्मा की निधि नही बना देते, 
तब तक भगवच्चरण आपको आत्मसात्‌ नहीं करते । जब तक जीव 
भगवान्‌ का नहीं होता तब तक माया पर उसका कोई वश नहीं 
चलता । वह कितने ही यत्न करे चलरू नहीं सकते, क्योंकि माया 
ईदवर की है, जीव की नही । जीव को तो उसने बॉध 'रबखा है। 
जब वह भगवान्‌ का हो जाता है तो वे क्षण भर में अपने क्ृपा- 
कटाक्ष से उसे माया-बन्धन से मुक्त कर देते हे | जो मायापति है, 
वही शक्तिमान्‌ स्वामी माया का निवारण कर सकता हे, किसी 
दूसरे की दक्ति नहीं । बाजीगर की माया सब दर्शकों को मोहित 
कर लेती है, परन्तु वह उसके “'जमूरे' को (वह लडका जो बाजी- 
गर के साथ रहता हैं) मोहित नही करती । 


जो कर्म सासारिक अभिलाषाओं को लेकर किए जाते हे वे 
बन्धनमात्र होते हे, किन्तु जिन कर्मों का समर्पण भगवच्चरणों 
में कर दिया जाता है, जो तदर्थ किये जाते हे वे 

निरीहया मोक्षकारी होते हे। ससारी छोग तीन कारणों से 
तिष्काम कर्म मर्यादा में रहते हे -एक तो उत्तम वस्तु की प्राप्ति 
की आशा से, दूसरे दण्ड के भय से, तीसरे आशा 

और भय तीनो से अरूग रह कर कतंव्य-भावना से । इन तीनो के 
लिए तीन प्रकार के छाब्दो का प्रयोग किया जाता है, रोचक, भया- 
नक और यथार्थ । तीसरी कक्षा के लोग बहुत कम है जो “यथार्थ 
के अधिकारी हो और मानव-कतंव्य पर आरूढ हो । वे धीर पुरुष 
ऐसे होते हे कि “नीति-निपुण पुरुष उत्तकी चिन्‍्दा करे, चाहे 
स्तुति करे, द्रव्य आए चाहे जाए, मृत्यु आज आए चाहे दूसरे युग 





श्थे 


में, वे (घीर पुरुष) व्याय-मार्ग से एक पद भी विचलित नही होते ।”॥ 
ऐसे उत्तम कक्षा के पुरुपों की भी तीन सरणियाँ हे एक तो वे है जो 
किसी के साथ भलाई करने में उस कतेव्यपरायणता का भाव रखते 
हैं जो ऋण चूकानेवाले के अन्त करण में होता है मानों भलाई 
करने का उन पर कोई बोक है और यह आकाक्षा नही हे कि उन्हे 
भलाई का कुछ और अच्छा बदला मिले। यहाँ यह त्यान रखने 
की बात है कि ऋण चुकानेवाला अपना बोभ उत्तारा करता है। 
वह जिसके साथ भलाई करता है उसे ऋणी करना नहीं चाहता । 
वहु अपनी भलाई का बदछा नहीं चाहता । दूसरे लोग इससे भी 
ऊँची कक्षा के हैं । जिनकी उपकार के प्रति रत्ति होती हे, बो के 
स्थान पर उनके हृदय में उत्साह होता हे | इसलिए उनको अपना 
काम सरलतर भी प्रतीत होता हे । तीसरे सर्वोत्तम कक्षा के छोग 
है जिनको न कर्तृत्व-अभिमात है और न फलाकाक्षा ही हे | वे जो 
कुछ करते हे भगवदर्थ समभते हे। अपना विशेष प्रयोजन नहीं 
मानते । कर्म के क्रृष्णापण' का यही अर्थ है। कंकर्यभाव के उपा- 
सक अपने जीवन को ऐसा मानते है कि उसमे जितने व्यवहार हे, 
भगवत्केकर्य के अर्थ है । 

लका का राज्य देने के पश्चात्‌ इक्ष्वाकु-कुल देवत श्री रगनाथ 
की मूर्ति देते हुए ( जिसकी प्रतिष्ठा कावेरी के तट पर की गई थी) 
श्री राम ने विभीषण को यह आज्ञा दी यी --तू मेरी दी हुई छका 
मे जा और अकण्टक राज्य-भोग कर। मेरे लिए मेरा अनुस्मरण 
करता हुआ धर्म से राज्य कर। तू और तेरे ( छोग ) इस देश में 
न आना । तू केवल मेरा ही स्मरण कर ओर मे तेरा स्मरण 
करता हूँ | मोक्ष के उपाय और मेरे रहस्य को भी सुन | सब कर्मों 
और सब कमे-फलो को छोड कर सब बन्बनों से विमुकत होने के 


जन +नत>+ 


 निचचन्तु नीतिनिपुणा यदि वा स्तुवन्तु, लक्ष्मी समा विशतु गच्छतु चा यथेष्टम्‌। 
अद्येव वा मरणभस्तु युगान्तरे वा, न्‍्यायात्पयात्‌ प्रविचलन्ति पद न धीरा ॥ 


लिए मेरी शरण में आ |]. 

यहाँ मेरे लिए मेरा अनुस्मण करता हुआ राज्य कर' इस 
वाक्य से कर्मावलछम्तन निर्दिष्ट है, कर्म-स्याग नहीं। फिर 'सब कर्मों 
और सत्र कर्म-फलो को छोड'-इस वाक्य से विरोब-सा दीखता है । 
'इस देश मे न आना कह कर मेरी शरण में आ,, इन' दो वाक्यो 
में भी विरोव परिलक्षित होता है । ध्यानपूर्वक देखने से इत वाक्यों 
स्‌ विरोध नही मिलता । अच्तिम वाक्य में जहाँ कर्मों और कर्म- 
फलो को छोड कर मेरी शरण में आ', यह आज्ञा दी है, वही यह 
भी कहा है कि यह मेरा रहस्य है! । सब जानते हे कि "रहस्य! का 
अर्थ 'गृप्त बात' है । वही भगवद्भेद है । भगवान्‌ जिसे अपना गुप्त 
भेद कहे, उसमे विरोध कभी नहीं आ सकता । हाँ, विषय सुक्ष्म 
होने से इसे सूक्ष्म बुद्धि से ही समभना चाहिए । कर्म को छोडने से 
अभिप्राय चेष्टा-शून्य होने का होता तो ऐसा करो, वैसा करो' इस 
आदेश को वे कभी न देते, सब आज्ञाए निष्फल हो जाती । कर्म छोडने 
से यही अभिप्राय समझना चाहिए कि जो तुम इस भाव को अन्त करण 
में पकड़े रकखोगे कि कर्मो को तुम अपने निमित्त करते हो, तो 
शरण में आने की योग्यता नहीं रहेगी और शरण में आए बिना 
मोक्ष नही होगा। अतएवं इस भाव को और कर्म-फलो को छोड कर 
मेरी शरण में आओ, तब सब बन्बन छूट जाएँगे--यह आदेश है। 
यही “राज्य-कर', केवल इतना ही आदेश नही है, यह भी है 
कि 'भेरे लिए मुझे अनुस्मरण करता हुआ राज्य कर'। भगव- 





| गच्छ लका मथा दत्ता भुक्ष राज्यमकण्टकम्‌ । 
राज्य कुरुष्व धर्मेण मदथ मासनुस्मरन्‌ ॥। 
सा भवास्मा त्वदीयाध्च देशसेत ब्रजन्तु वे । 
मामेवानुस्सरतू सदा त्वासहु सस्मरासि च॑ ॥॥ 
उपायसपवर्गइंच रहस्थमपि में श्ुणु । 
सर्वकर्माणि सत्यज्य सवकर्मफलानि च॑ । 
शरण मां प्रवच्चस्थ सर्व-बध-विमुक्तये ॥॥ 


७२ 


होकर कही जाता है तो अनेक किकर लोग साथ चलते हे---कोई 
भागता है, कोई धीरे चलता है, कोई आगे रहता है, कोई पीछे । 
किसी के पास दर्पण. होता है, किसी के पास खड्ग, किसी के पास 
धनुप होता है और किसी के पास द्रव्यादिक | वे छोग उन सब 
वस्तुओं को रखते हें और स्वय चलते है, परन्तु उनके वे कार्य अपने 
अर्थ नही है । यदि उनमे से कोई क्षुधातं होकर भोजन करने के 
लिए मार्ग में बेठ भी जाता है तो उसका यह भोजन-व्यापार भी 
स्वामी के अर्थ ही माना जाता है क्योकि उसका जीवन ही स्वामी 
के अर्थ है। दारीर की शक्ति ठीक रहने से आगे कंकर्य (राज- 
केकर्य ) बन सकेगा । इस प्रकार ये सब व्यापार भगवदर्थ है, सब 
व्यापारों में यह बुद्धि रखने से 'तत्कुरुष्व मदर्षर्णम' ठीक-ठीक 
समाचरित होगा । जैसे मेरे प्रति अर्पण हो बसे कर'$--इस भाव 
में अपना कर्म-व्यापार नहीं छूटा और अभिमान तथा फलाकाक्षा का 
त्याग हो गया । अपना शेषत्व रहने से स्वरूपानुरूप व्यवहार हो 
गया । इसमे बच्चन का कुछ भी काम नही रहा। यही श्रीमद्भागवत 
का वचन है-- 
कारयेन वाचा मनसेन्द्रियेश्व बुद्धधात्मना वानुस्मृतिस्वभावातु । 
करोमि यद्यत्‌ सकल परस्म॑ तारायणायेति समर्पयेत्तत्‌ ॥ 
योगभाष्य मे इसी भाव की पुष्टि मिलती है -- 
ज्ञानतोह्ज्ञानतो वापि यत्करोमि शुभाशुभभू । 
तत्सव त्वयि सन्यस्त त्वत्रयुकत करोभ्यहम्‌ ।॥ 

और भी भनेकानेक ग्रथो में उपर्युक्त अभिप्राय के वचन मिलते हे। 

हाँ, तो अपने आदेश में भगवान्‌ ने विभीषण से पहले तो यह 
कहा--इस देश से न आना, फिर कहा कि--'मेरी शरण में 
आ--इसम भी विरोध आभासित होता है, किस्तु वास्तव में 
विरोध है नही, क्योकि आने का निषेध उस देश विशेष के लिए 


8६ सयि अपण मदपण, मदपण गधास्थात्‌ तथा क्रुरुष्व । 


। 


है जो कावेरी के तठ पर श्रीरगताथ की रगस्थली बन रहा हैँ और 
मेरी गरण मे आ' से अभिप्राय किसी देश विशेष मे आन से नहीं 
है। यह तो 'शरणागति' भाव हे जिसको आत्म-समर्पण अथवा 
प्रपत्ति कहते है, जिसको कोई भी, कही भी, कभी भी अवलबन कर 
के असशय मुक्ति प्राप्त कर सकता है । इसमें देश, कार और पात्र 
का नियम नही हैं । इस कर्म-व्यवस्था में भी वही अन्यत्र कही हुई 
मायावाली बात दूसरे प्रकार से फिर आ जाती है जिसमें समझाया 
गया है कि अपने में 'तवास्मि' भाव होने से मायाबीश प्रभु उस 
माया-बन्धन को हटा देगे। यह ज्ञान-गर्भ कर्म-योग की कक्षा है । 
यह पहले ही कह जा चुका हैँ कि पक्ति' ओर काल ये दो 
भेद जड के है । प्रकृति के रवरूप का विवेचन पीछे किया जा चुका 
हैं । यहाँ सक्षेप में काल-मिरूपण करना है। काल 
काल का. समय को कहते हे । सिद्धान्त मे यह काल' अव्रव्य 
स्वरूप. नही है, द्रव्य है । इसके दो भेद हे--क सखणड 
ओर दूसरा अखण्ड । माया-मण्डल में काल महूर्तें, 
दिन, रात्रि, पक्ष, मास, वर्ष आदि नामी से खडित होने से सखड' 
कहा जाता है । वेकुष्ठ में नित्य प्रकाण हे । माया-मण्डल में प्रकाश- 
पिण्डो या ज्योतिगोलको के सचार से जो खड का व्यवहार रहता 
है, यह वहाँ नहीं हे । इससे काल वहाँ अखड है । 
काल ओर प्रकृति. प्रकृति सत्त्वरजस्तम त्रिगुणाश्रय है और काल 
का भेद इन तीनो गुणों से श॒ुन्य है । 
पीछे द्रव्य के दो भेद--जड और अजड कहे गये हे । जो जड 
नहीं वहु अजड़ हैं। उस अजड के दो भेद हे--एक प्रत्यक और 
दूसरा पराक । “अपने प्रति स्वयभासमानत्व को 
अजड ब्रव्य प्रत्यकत्व३ कहते हे और दूसरे के प्रति भासमानत्व 
पराकत्व'| कहुलाता है। इंस दृष्टि से जीवात्मा 


_ स्वस्मे स्वयं भासमानत्व प्रत्यकत्वम्‌ । 
 परस्से भासभानत्व |पराकत्वस्‌ ॥। 
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और परमात्मा, ये दोनो प्रत्यक है, क्योकि ये दोनो ही अपने प्रति 
आप भासमान' होते हे । अपने (स्वरूप के) प्रति आप भासमान 
होने मे इन्हें किसी दूसरे की अपेक्षा लही होती । धर्मभूत ज्ञात और 
नित्यविभूति, ये दोनो पराक हैँ क्योकि ये अपने प्रति आप भासमान 
नहीं होते, दूसरे के प्रति भासमान होते हे । 
धर्मभूत ज्ञात को समझने से पहले धर्मी और धर्म को समझ 
लेना चाहिए । दुग्ध वर्मी है और उसकी इवेतता वा मधुरता धर्म 
2 है । पुष्प धर्मी है और चारो ओर फंलनेवाली सुगध' 
धरंभूत ज्ञान धर्म है । दीपक धर्मी है और चारो ओर फैलनेवाला 
उसका प्रकाश धर्म है। इसी प्रकार प्रत्यक्‌ स्वरूप 
जो ज्ञानवान्‌ है वह धर्मी है। उसका ज्ञान (ज्ञानी में रहता हुआ भी ) 
चारो ओर फैलता है, वह धरम है । जो ज्ञान धर्मी के स्वरूप में 
रहता है और प्रसरणशील है, उसको धर्मभूत ज्ञान कहते हे। 
आत्मा को अपने रवरूप से अतिरिक्त शरीर और जनेक बाह्य 
पदार्थों का बोध धर्मभूत ज्ञान के बिना नहीं हो सकता है । अपने 
गुण और चेतनाचेतन को जातने के लिए धर्मंभूत ज्ञान की आव- 
इयकता रहती है। धर्मी जो प्रत्यक्‌ है अपने स्वरूप के अतिरिक्त 
दूसरे किसी भी पदार्थ को धर्मंभूत ज्ञान के बिना कंसे ग्रहण कर 
सकता है ? दीपक को जो धर्मी है अपने स्वरूप के प्रति आप 
प्रकाशमान रहने में दूसरे किसी भी पदार्थ की अपेक्षा नहीं है, परन्तु 
उसके प्रकाश की, जो धर्म हे और जो चारों ओर फैलता है घट- 
पटादि अनेक पदार्थों के देखने मे अथवा धर्मी (दीपक) का स्वरूप 
दूसरो को दिखाने मे, अपेक्षा 'रहती है। यह दीपक का उदाहरण 
थोडा सकुचित रहता है, क्योकि दीपक जड होने से ज्ञान-शून्य है, 
परन्तु आत्मा ज्ञान-शून्य नहीं, ज्ञानवान्‌ है, इसीलिए दीपक के 
सम्बन्ध में प्रकाशमान्‌ होना वा दीखना जैसे छाब्दों का व्यवहार 
किया जाता है, ज्ञान वा बोध शब्दों का प्रयोग नही होता । आत्मा 
अजड है । इसमे ज्ञान शब्द का प्रयोग ठीक-ठीफ होता है । आत्मा 
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का धर्मभूत ज्ञान अपने प्रति आप भासमान्‌ नहीं होता है, दूसरे के 
प्रति भासमान होता है । ससार के अनेक घटपटादि पदार्थों का बोध 
आत्मा को होने में अथवा अपना या एक प्रत्यक का बीध दूसरे 
प्र्यक को होने में इस प्रसरणशील वर्मभूत ज्ञान की आवश्यकता 
रहती है । 
पीछे प्रत्यक के दो भेद, जीवात्मा और परमात्मा कहे गये है । 
यहाँ पर यह प्रदन हो सकता है कि जीवात्मा को, अणु होने से, 
धर्मभूत ज्ञान की आवश्यकता अवश्य रहनी चाहिए, 
जीवात्मा और परन्तु परमात्मा विभू होने से सर्वेग्यापी एवं ज्ञान- 
परमात्मा के सबध स्वरूप है। उसको धर्मभूत ज्ञान की क्या आवश्यकता 
से धर्म निर्षण है ? अपने ज्ञान-स्वरूप से ही सब कुछ जान सकता 
हैं? यह ठीक है कि जीवात्मा अणु है और परमात्मा 
विभू, किन्तु वे अपने स्वरूप का ज्ञान आप रखते है। “सत्यज्ञानमनन्त 
ब्रह्म” आदि श्रुति-वाक्य परमात्मा को ज्ञान-स्वरूप कहते हे। यहाँ ज्ञान 
शब्द से धर्म प्रतिपादित है और “यस्सव॑ज्ञ सर्ववित्‌” आदिक श्रुति- 
वाक्य परमात्मा को ज्ञानवान बताते हे । समभने की बात है कि 
धर्मभूत ज्ञान न रहने से उस धर्मी परमात्मा को श्रुति ज्ञानवान्‌ कैसे 
कहती ” यह तो उसकी समृद्धि है। परमात्मा विभू होने से 
आकाशवत्‌ व्याप्त अपन विभु स्वरूप को आप ही जानता है। 
व्यापक शब्द के प्रयोग से व्याप्य' की सिद्धि हो जाती है। बिना 
व्याप्य के परमात्मा को व्यापक कैसे माना जा सकता है ? परमात्मा 
के सम्बन्ध में व्याप्य शब्द सापेक्ष है। व्याप्य पदार्थ (चेतनाचेतन ) 
परमात्मा का शरीर है। उसको तथा अपने गुणों को जानने में 
धर्मभूत ज्ञान की अपेक्षा है, ऐसा न मानने से धर्मी स्वरूप अपने 
स्वरूप से व्यतिरिक्त अन्य द्रव्यों को कैसे ग्रहण करेगा ” इससे 
ऐसा ने समझ लेता चाहिए कि परमात्मा के सर्वेशक्तिमत्त्व में कुछ 
च्यूतता आती है। यह जानशक्ति उसी की है, न्‍्यूनता का कोई 
काम ही नहीं। यहाँ 'सर्वशक्तिमान्‌” शब्द का प्रयोग छुट्टी लेने के 
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लिए नही है, विवेक और मर्यादा की बात हे। ऐसी अगणित 
शक्तियों में रहने से ही तो 'सर्वशक्तिमत्व' हैं और असख्य शक्तियों 
मे एक बडा भाग इसका भी है। 


ये दोनो पराक है। जानने की बात है कि एक नित्यविभूति 
हैं और एक लीलाविभूति । नित्यविभूति वैकुठ को कहते हे और 
लीलाविभूति माया-मडल के वैभव को कहते हे। 
घमंभूत ज्ञान रज तम के साथ जो सत्तव है, वह मिश्र सत्त्व 
और. कहलाता है। माया इसका कार्य है। लीलाविभूति 
नित्यविभूति में जितने पदार्थ है, वे इस मिश्र सत्त्व के परिणाम 
है। इसी प्रकार नित्यविभूति शुद्ध सत्त्व का परिणाम 
है, जिसमे-रज-तम विहीन केवल सत्त्व रहता है । वैकुण्ठ मे गोपुर, मडप, 
प्राकारादि मुक्त नित्यो के शरीर और भगवान्‌ का दिव्य मगर 
विग्रह, ये सब शुद्ध सत्तव के परिणाम है। भगवदिच्छा से भगवद्वि- 
ग्रह रूप-परिणति को भी प्राप्त होता रहता है । “इच्छाग्रहीताभि- 
मतो स देह ', “षाड॒गुण्यविग्रह देव भास्वज्ज्वलनतेजसम्‌” आदि 
प्रमाणो में शुद्ध सत््वमय भगवदविग्रह का वर्णन हे। जीव 
ज्ञानस्वरूप हैं। इसका जेसे मायामण्डरू में मिश्र सत्त्व 
आच्छादन करता है, वेसे नित्यविभूति मे शुद्ध सत्त्व उस ज्ञान-स्वरूप 
का आच्छादक नही है और घर्मभूत ज्ञान जेसे प्रत्येक धर्मी का धर्म 
है, वेसे यह शुद्ध सत्त्व धर्म नहीं है। यह तो एक स्वयप्रकाश स्वतत्र 
द्रव्य विशेष है। जब किसी मुक्त जीव को शुद्ध सत्त्व शरीर मिलता 
हैं तो वह शरीर मुक्तात्म शरीरी के प्रति भासमान होता है। इस 
प्रकार मुक्तात्मस्वरूप के प्रति भासमान होने से अजड़ के भेद में 
प्राक माना जाता है। 
“धमंभूत ज्ञान” भी दूसरे के प्रति इसी प्रकार भासमान होने 
से “पराक” माता जाता है, परच्तु भेद यह है कि धर्मभूत ज्ञान सत्त्व- 


गृणाश्रय नहीं है और उसका गोपुर, मण्डप, प्राकारादि रूप से 
अथवा शरीर रूप से परिणाम नही होता है । 
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प्रत्यक के जीवात्मा और परमात्मा, ये दो भेद कहे गये है । 
परमात्मा के गुण, नाम और स्वरूप अवर्णनीय हे । यदि ब्रह्मा के 
ऊपर अनेक ब्रह्माओ की कत्पना में एक उच्चतम 

परमात्म प्रत्यक ब्रह्मा की कल्पना करले जिसने अनादि काल से भग- 
का. वद्गुण-वर्णन के अतिरिक्त अन्य काम नही किया हो 
निरुषण ता उसके द्वारा भी परमात्मा का एक भी गुण यथार्थ 
रीति से वर्णन नही किया जा सकता । एक गुण का 

पूरा होता तो अलग रहा, यह भी कल्पना नहीं कर सकते कि 
उसका कोटयश भी वर्णन हो सका होगा । काटि की सख्या में तो 
एक के ऊपर सात ही बिन्दु होते हे, यदि ऐसी कत्पना कर कि 
वैसा ही दूसरा ब्रह्मा अनादि काल से एक-एक क्षण में अनन्त-अनन्‍्त' 
कोटि बिन्दु उस अक पर लगाता आया हो, अब भी इसी हिसाब से 
छगा रहा हो ओर आगे भी अनन्त काल तक इसी हिसाब से 
लगाता चला जाये तो भी यह नही कहा जा सकता हे कि भगवत्‌ 
के एक भी गुण के इतने भाग का वर्णन हो गया। शप जी 
भगवन्नामोच्चारण से अपनी जिह्ना को सदा पवित्र करते रहते हे 
और नये से नये नाम छेते रहते हे, परन्तु अब तक कोई भी नाम 
पूरा नही लिया जा चुका हे। फिर स्वरूप वर्णव को बात तो 
असभव है। अनन्त का अन्त कदापि सभव नही है। परमात्मा 
के पराक्रम का भी परिमाण नही है। इसी से 'सहस्ननाम' मे उसको 
“अमितविक्रम” कहा गया है। उसके अनेकरूप है । इ ।गः उसे 
“नेकरूप” कहा गया है। उसकी माया के अगणित रूप है, इसलिए 
उसे “तैकमाय ” कहा गया है। अनेक नियमों का विधायक होते 
हुए भी, स्वयं नियम-बंध स मुक्त है, अतएव उसे अनियम” एवं 
विमुक्तात्मा” कहा गया है। उसकी किसी से तुलना नहीं हो 
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सकती, इससे उसका नाम अतुल” भी है। ऐसे परमात्मा का 
वर्णन कैसे हो सकता है । स्तुति करते समय श्रीयामुनाचार्य स्वामी 
कहते हे-- जिसके महिमा-समुद्र की एक बिन्दु का भी शर्व, 
ब्रह्मादि ठीक-ठीक माप नहीं कर सके हे उसकी महिमास्तुति के 
लिए उद्यत हुए मुझ नि्लंज्ज कवि को नमस्कार हो । अथवा यो 
कहो कि श्रम की अवधि तक में अशक्त भी यथामति स्तुति करता 
हूँ और वेद, ब्रह्मादिक भी सदा स्तुति करते रहते हे, किन्तु पर- 
मात्मा की स्तुति के असीम क्षेत्र में किसी की विशेषता नहीं, 
बिल्कुल उसी प्रकार जिस प्रकार कि भहासागर में डूबते हुए अणु 
और कुलाचल में कोई भेद नहीं अर्थात्‌ महासागर की गभीरता 
में जिस प्रकार अणु डूबता है उसी प्रक्षार कुलाचछल भी । इस काम 
में दोनों ही समान हे। अति तुच्छ भें जिस प्रकार परमात्मा की 
पूर्ण स्तुति नही कर पाता हूँ उसी प्रकार वेद ब्रह्मादिक बहुत' बडे 
होते हुए भी पूर्ण स्तुति नही कर पाते हे। अपूर्णता दोनो में है, 
तो भी स्तुति वे भी करते हे और में भी ।/”* 

यद्यपि भक्त द्वारा भगवत्स्तुति करना केघछ उसकी अयोग्यता 
का परिचय है, फिर भी जबकि उसके सभी व्यवहार भगवदर्थ है तो 
गिरासे भी जो कुछ निकलता है वह भी तदर्थ है। भगवान्‌ को 
प्रणाम करते हुए स्वामी यामुनाचार्य कहते हे--“वाणी और मन 


की अतिभूमि (ऐसे भगवान्‌ जिसे वाणी और मत नहीं पा सकते) 
को नमस्कार है, वाणी और मन की एकभूमि (यदि वाणी और 
मन कुछ पा सकते हे तो एकमात्र उसी को) को नमस्कार हैं, 
अनन्त और महाविभूति परमात्मा को नमस्कार हे, अनन्तदया के 
एकमात्र सागर (परमात्मा) को नमस्कार है ।”| 





+ तत्वेन यस्य महिसाणेव शीकराणु क्यो न भातुसपि दार्वेपितामहाओं । 
कतु॒तवीय महिमस्तुतिमुश्चताय महय नमोस्तु कवये निरपत्रपाय ।। 
यहा श्रसावधि यथामति वाष्यश्ञक्त स्तौम्येवमेव खलु तेईपि सबास्तुबन्त । 
वेदाइचतुमुंखसुखाइच महाणंवान्त को भज्जतोरणुकुलाचलयोपिशेष ।॥। 

पं चमो नसों वाइमतसातिभूसये, नसों नमो वाइमनसकर्भ्मये । 
लमो नम्ो।नन्‍्तसहाविभूतयं, नमो नभोधनन्‍्तद्थकसिन्धवे ॥॥ 


७९ 


यहाँ यह शका रह सकती है कि महाविभूतिवान्‌ होने से वह 
हमारी ओर दृष्टि क्यों करने ऊूगा ? इसके समाधान के छिए 
अन्तिम पद में कह दिया गय। है कि वह अनन्तदया का एक समुद्र 
है। अतएव हम जैसे हीन जीवो का ठीक-ठीक निर्वाह होगा, 
क्योकि उस दया के पात्र होने से बह हम लोगों पर दया करेगा । 
जहाँ यह है. कि परमात्मा वाणी और मन की पकड़ में नहीं आ 
सकता, वहाँ चित्त के उत्साहित करने के लिए यह भी कहा गया 
है कि भगवान्‌ ही वाणी और मन की एकभूमि है अर्थात्‌ मत और 
वाणी मे उसके पूर्ण स्वरूप के ग्रहण करने और वर्णन करने की 
शक्ति नहीं है, तथापि ये दोनो जो क्रुछ भी पकडते है, उसी को 
पकडते है । अधिए्ठान होने से मुख्य होकर वही आ जाता है । 


राम होने से सब जगह वहीं रम रहा है। “विद्वान लोग उसे 
वासुदेव इसलिए कठते है कि वह सर्वत्र समरत बसता हे ।* 
अच्युत, अनन्त, गोविन्द, जगन्नाथ, देवेश, नारायण, पुर्पोत्तम, 
भूतभव्यभवन्नाथ, माधव, हरि आदि उसी के नाम है । 


उसके पॉच रूप कहे जाते है --(१)प२ (२) व्यूह़ (३) विभव, 
(४) अस्तर्यामी, (५) अर्चा । 'पर' वेकुण्ठनाथ है । बे विरजा के 
पार, माया-मण्डल के परे तिराजते हे। इस दिव्य, मगछ विग्रह 
के चरणारविन्द में पहुँच जाना ही उन मुमुक्षुओ का उद्देश्य है जी 
वास्तव में 'भगवत्‌पर' है । ऐसा रूप-सौन्दर्य किसी में नहीं है । 


पर के पीछे दूसरा भगवत्स्वरूप व्यूह' है। यह चतुर्धा है--- 
वासुदेव, सकर्षण, प्रद्यम्त और अनिरद्ध । इन चारो म ऐवश्वर्य, 
वीये, यश, श्री, ज्ञान और वेराग्य, ये छे गुण पूरे-पूरे है, किच्तु 
वासुदेव में तो वे प्रकट हे और णेष तीतो में भिन्न-भिन्न दो-दो' प्रकट 





* सर्वत्रासा समस्त च वसत्यत्रेति वैयत । 
अत स्‌ वासुदेवेति विद्वरृभि परिपद्ते॥। 


च्द० 


और चार-चार अप्रकट है। उपासको की उपासना और जगत्‌ की 
सृष्टि, रक्षा और सहार के व्यापार-भेद से यह मूतति-भेद है । 
तीसरा 'विभव' स्वरूप है जो राम, कृष्ण आदि अवतारो में 
मिलता है । जब जब वर्म की ग्लानि होती हे तब-तब महात्माओं 
के (साधुओ के) परित्राण और धमे की सस्थापना के लिए भगवान्‌ 
अवतार धारण करते है। ये सब अवतार 'विभव” कोटि मे है। 
चांथा 'अन्तर्यामी' स्वरूप है। वह सब के अच्तर मे प्रविष्ट 
होकर यमन करता रहता है । अत्यन्त सूक्ष्म होने से उसकी इन्द्रिय- 
गोचरता के अर्य जीवो में योग्यता नहीं हे । इसलिए 'सहख्ननाम' 
में उसके “अव्यक्त', अतीन्द्रिय', अमूर्तिमान", अदृश्य आदि नाम है। 
व्यापक अधिष्ठानस्वरूप होने से माया-मण्डल का यावसत्प्रपच इसी 
की सत्ता से खडा है। 'निराकार' शब्द से जो कोलाहल सुना 
जाता है, वह इसी “अस्तर्यामी' 'अव्यक्त का प्रतिपादन है, किस्तु 
पर', “व्यूह', 'विभव' और 'अर्चा' ये चारो स्वरूप साकार है । 
पाँचवाँ स्वरूप “अर्चा' है। जहाँ-तहाँ भगवान्‌ के मदिरो से 
तथा उपासका के घरो में जो पूजन होता है, वह भगवान्‌ के 'अर्चा' 
स्वरूप का होता है । 
ऊपर विग्रह', 'चरणारविन्द' ओर 'रूप-सौन्दर्य/ आदि शब्दों से 
वेकुण्ठनाथ का साका रत्व प्रतिभासित होता है। वे साकार हैं। 
उनके आकार की मधुरता असीम है और उनके 
भगवत्साकारता दर्शन की अभिलाषा महात्माओं को सेव छगी 
रहती है । यामृनाचार्य स्वामी अपनी प्रार्थना में 
कहते हे--“जिन महात्माओ ने एक बार तेरे आकार के दर्शन करने 
की अभिलाषा में सर्वोत्तम योग और मुक्ति को तृण कर दिया है 
ओर जिनका विरह तुझे एक क्षण भर भी दुसह है, उनकी दृष्टि 
मुझ पर डाल । 








+ सकृरवदाकारविलोकनाशाया तृणीक्ृतानुत्तमभुक्तिमुक्तिभि । 
सहात्मभिर्सामवलोक्यता नथ क्षणेषपि ते यद्विरहोतिदु सह ॥। 


दर 


अनन्य भक्त महात्माओ को मायामण्डल से छूटने की छालसा 
नही रहती, उन्हें केवल भगवदाकार के दशनों की लालसा बनी 
रहती है। उस वर्शन से वे कृतकृत्य हो जाते हे। मायामण्डल 
तो स्वत ही छूट जाता है। भगवान्‌ के नित्ययौवनमय दिव्य 
आकार की सह्नरिबि पाकर तथा उस ऋछूथि को देख कर जिसके 
अद्भुत छावण्य ओर दिव्य माधुर्यादि गुण का ह्वास कभी नहीं 
होता, एक माया क्या अनेक माया दूर भाग जाती है। उसी स्वरूप 
को 'विरजा के पार' कहा है । 

रजादि माया के गुण हे । वे विरजा पर ही विगत हो जाते 
है। इसी से वैकुण्ठनाथ का नाम कही-कही 'निवत्तात्मा' ओर 
'निर्ुण' भी आ जाता है । माया तथा उसके गुणों की सीमा 
विरजा शब्द से ही सिद्ध होती है। वेकुण्ठ मे भाया का नाम भी 
नही है। वहाँ इसका कुछ भी बल नहीं पहुँचता । वहाँ तो माया 
के स्वामी साक्षात्‌ परमेण्वर है जिनको केशव, 'पुण्दरीकाक्ष/ और 
'मुवुन्द' भी कहते है. ओर जो समस्त कत्याण और गुणामृत के 
सागर है। उनकी छवि ही आनन्द स्वरूप है । 

युधिष्ठिर के पूछने पर भीष्म ने भगवान के बिस्‍श्यात और 
गौण एक सहस्न चाम बतछाये थे । उत्तमे अमृतवपु, दीप्तमूर्ति, 
दयुतिधर, वराग, बृह॒द्रप, महामूरति, सच्चिदानन्दविग्रह, गरी रभुत और 
शान्ताकार आदि नाम भी आए है। ये नाम सार्थक है। उस 
स्वरूप मे यह विशेषता है कि उसका कोई समान निद्चित नहीं कर 
सकता, इसलिए भीष्म' ने भगवान्‌ को 'अमेयात्मा' भी कहा है । 
यावद्वधिभूति उसी साकार परमात्मा की हैं। स्वामी यामुताचार्य 
अपनी स्तुति में कहते हे--“जो यह ब्रह्माण्ड हे, जो कुछ इस 
ब्रह्माण्ड के भीतर गोचर है, जो दशोत्तर आवरण है और जो गुण, 
माया, जीव, परपद और परात्पर ब्रह्म हे, ये तेरी विभति हैं ।/* 





#. परवण्डसण्डान्तरगोचरञूच यहनश्ोत्तराण्यावरणानि यानि च । 
गुणा प्रधान पुरुष परपव परात्पर ब्रह्म च ते विभूतय ॥॥ 


परे 


देखने की बात है कि ऊपर 'परपद और परात्पर ब्रह्म' 
(चेतनाचेतनविशिष्ट भगवत्स्वरूप जो प्रपच का शरीरी और अधि- 
ष्ठान है) भी उसी साकार स्वरूप की विभूति कहा गया है । धन्य 
हे वे मुक्तात्मा जो इस स्वरूप की सन्निधि में पहुँच कर इसके गुणों 
का अनुभव और विग्रह का केबारय प्राप्त करते है। यह स्वरूप 
सबसे विलक्षण और सबसे ऊँचा हे। चार प्रकार का मोक्ष 
(सालोक्य, सामीप्य, सारूप्प ओर सायुज्य) भी इसी विग्रह के 
सम्बन्ध से हैं । उस दिव्यरूप से प्रतिष्ठित छोक को प्राप्त करके 
ही सालोक्य मोक्ष मिलता हैँ, अन्यथा 'सालोक्य' कसा ? उस रूप 
(आकार) के समीप पहुँच कर ही सामीप्य मोक्ष प्राप्त होता हैं । 
बिना उसके आकार के सामीप्य किसका ” समोप और दूर का 
भाव विना रूपाभिव्यक्ति के हो नही सकता ओर उस प्रभु के रूप 
के बिना 'सारूप्य' मोक्ष कैसा ? उस रूप की अभिव्यक्ति के बिना 
सायुज्य भी कंसे सभव हो सकता है ? 

प्रत्यक्षवादी उसे रूपसम्पत्तिहीन कह सकते है, किन्तु सर्वेद्वय्य- 
सम्पन्न को ऐसा मानना बृद्धि की शोच्यता नहीं तो क्‍या है ” इस 
मायामण्डल से निवास करते हुए उस धर्मी को 'इदम्‌' कहकर समक्ष 
निर्देश करता सभव नही हैं। भगवहिग्रह शुद्ध सत्त्वमय होने से 
लोकिक, त्रिगुणात्मक प्राकृत द्रव्य से विलक्षण है, अतएवं अनुपम 
होने से 'ईदूश कहकर उसका प्रकार-निर्देश भी नहीं हो सकता। 
इसी कारण सहस्तताम में भगवान्‌ का नाम 'अनिर्देश्यवपु' भी आया 
हैं। इस शुद्ध सत््वमय भगवदिग्रह को 'पञ्चोपनिपद्दिग्रह', षाड्गण्य- 
भय विग्नह, 'पंञ"्चशक्तिमय विग्रह! ऐसे एक-एक निर्मित से प्रति- 
पादन करते हे। शुद्ध सत्त्व स्वय प्रकाश होने से दर्षणान्तस्थ पदार्थ 
की भाँति शरीरान्तस्थ आत्मस्वरूप गुणादिक प्रकाशित रहते हे । 
इस षाड्गुण्यप्रकाशकत्व के कारण उसे 'षाड्गृण्यविग्रह” प्रतिपादन 
करते हे । यह शुद्ध सत्त्व परमेष्टि, पुम।न्‌, विश्व, निवृत्ति और 
सर्वे, पाँच प्रकार का है । इन पॉचों को पथ्चोपनिषत्‌ एवं पझ्च- 


धर 


शक्ति नाम से अभिहित किया गया है । इसलिए भगवदिग्रह को 
पचोपनिषत्‌विग्रह एवं पचशक्तिविग्नह नाम से प्रतिपादित किया 
जाता हैं। 
स्वामी रामक्ृष्ण परमहुस ने भी अपने उपदेणो मे यही प्रति- 
पादित किया है कि ईश्वर के दर्शन होते है और हम उसका प्रत्यक्ष 
रूप मे मित्रवत्‌ स्पर्श भी कर सकते है। वंकुण्ठनाथ के दिव्य 
मगलविग्नह की सन्निधि में पहुँचना ही परम भक्‍तो और परम 
भागवतो का मोक्ष है। भगवान्‌ का अन्‍्तर्यामी अव्यक्त स्वरूप, 
जिसको आजकर प्राय भिराकार शब्द से अभिहित किया जाता है 
वह तो अब भी (वर्तमान काल मे भी) अत्यन्त निकट है और 
अव्यक्त अधिष्ठान स्वरूप वह सब जीवो में सदा! समरूप में स्थित 
रहता है, किन्तु इससे सबकी सामीण्य मुक्ति की दशा नहीं कह 
सकते । देखने की बात है कि वेकुण्ठनाथ के साकार स्वरूप की 
उपासना ही को तो कल्याणगुणविशिष्ट ब्रह्मोपासना कहते है और 
भगवत्प्रप्तिकाम जन इसी उपासना का अवलम्बन करते है। 
फलदशा में उपासना के अनुसार भगवद्गुण ही उनके अनुभव में 
आते हैं। 'उपासना' शब्द की सागता-सिद्धि भी भगवान्‌ के 
साकार स्वरूप से ही है क्योकि 'उप' का अर्थ समीप और आसतना' 
का अर्थ बैठता हैं। अतएवं उपासना हब्द की सार्थकता भगवान्‌ 
को साकार मानने से (भगवद्ठिग्रह को स्वीकार करने से ) ही सिद्ध हो 
सकती हैं। यदि आकार ही न होगा तो 'समीप' और 'दूर' की 
माप कंसे हो सकेगी ? 
यह शब्द 'भग' शब्द के साथ वतुप प्रत्यय के लगने से बना 
है। 'भग' शब्द ऐं्वर्याद छे गुणो का वाचक हैं और 'वान्‌ 
का अर्थ वाला है। इस प्रकार भगवान्‌ शब्द 
भगवान्‌ बब्ब परमात्मा के उस रूप की ओर सकेत करता है 
की व्यालया जो ऐड्वर्याद छेगुणो से युक्त है। वे छे गुण 
ये हे--ऐश्वर्य, वीयें, यश, श्री, ज्ञान और 


झ्ं 


वेराग्य । (१) सब पदार्थों के नियमन की सामथ्य को ऐडवर्य 
कहते हे, (२) सर्वविरोधिनिरसन-सामर्थ्य को “वीर्य कहते हे, 
(३) सावेत्रिककल्याणगुणप्रथा को 'यश' कहते हे, (४) सदा 
अपरिमित दान किए जाने पर भी अक्षय समृद्धिमत्व की क्षमता 
को (योग्यता को) 'श्री' कहते है, (५) एक काल में समस्त 
पदार्थेविषयक प्रत्यक्षीकरण का नाम 'ज्ञान' हैं और (६) आवाप्त 
समस्तकामत्व को “वेराग्य' कहते हे । ये छे गुण भगवत्स्वरूप 
में सदा रहते है । 
भगवत्स्वरूप का आकार सदेब प्रकट नहीं है, इस आशय से 
उसे मिराकार कहने मे कोई हानि नही है, किन्तु निराकार से यह 
आशय ग्रहण नहीं करना है कि उसमें आकार का 
भ्गवत्स्वकूप की होना सर्देव असभव है। यह समझता भूल होगी 
अध्यक्तता भौर कि अव्यक्त से तात्पयं साकार से नहीं होता और 
साकारता की साकार एकदेशीय एवं अव्यापक होता है। क्या 
सगति प्रह्लाद की सी दृढ एवं अनन्य भक्ति रखने वाले 
अपने पचास भक्तों को भगवान्‌ अपने चतुर्भुज 
स्वरूप से एक ही समय में दर्शन नही दे सकते ” अवश्य दे सकते 
है। ऐसी बात नही है कि व्यापक स्वरूप में केवछ निराकारता ही 
की सभावत्ता और योग्यता हो। यदि ऐसा हो तो यह आकार कहाँ 
से प्रकठ होगा ? यदि साकारता के कारण भगवत्स्वरूप की एक- 
देशीयता मानले तो वे एक ही समय अपने अनेक भक्‍तों के समीप 
नही पहुँच सकते, किस्तु ग्रन्थों मे अनेक प्रमाण हे कि भगवान्‌ ने 
अपने अनेक भकतो को अविलम्ब एक ही साथ दशन दिये है। इससे 


अव्यक्त रूप से व्यापकता सिद्ध है--वह व्यापकता जो साकारता से 
शुन्‍्य नही है। 








+ ऐड्व्यस्य समग्रस्य बीयेस्थ यशस श्रिय । 
ज्ञानवेराप्ययोक्चेच बण्णां भग इतीरण ॥। 


घर 


ऐसी बात नही हे कि भगवान्‌ में दो विपरीत भाव प्रश्नय नहीं 
पाते | वे दो क्या, लाखो विपरीत भावों के आश्रय है । सहसनाम 
में जिनको क्ृश' कहा गया है, उन्हीं को स्वूल भी कहा गया 
हैं। उन्हीं के लिए अप्‌' ओर उन्हीं के लिए बृहत' नाम का 
प्रयोग भी हुआ है । जिनका नाम भयक्ृत' हैं, उन्ही का नाम 
व्यवहारभेद से 'भयनाशन! भी है। वे दुरात्माजों के लिए 
भयकर्ता ओर भक्‍तों के लिए भयहर्ता हैं। विपरीत भावों की 
स्थिति भगवान्‌ का दोप नहीं, गुण है। उन्हीं को 'अविज्ञाता' 
और सहस्ताश' दोनो नामों से अभिहित किया गया हे। प्रपन्न 
लोगो के दोषो पर दुकपात न करने से भगवान्‌ को “अविज्ञाता' 
कहा गया है, किन्तु सर्वेज्ञ होने से उनका 'सहख्राश' कहना 
युक्त ही है। भगवत्‌-स्वरूप में अनेक प्रकार की बाता | संगत 
बन जाती है, इससे राहखतामः मे उनको 'सर्वलक्षणराक्षण्य 
कहा गया हे । 


'अन्त प्रविष्ट शारता जनाता रा्व॒त्मा', इस श्रुलिवाक्य से 
भगवान का सुक्ष्म अन्तर्यामी स्वरूप प्रमाणित होता हैं। 
'अगोरणीयान! अतिवाक्य भी भगवत्स्वरूप की सुक्ष्मता का 
प्रतिपादन करता हे, परन्तु भगवान्‌ के अव्यक्तस्वरूप की महिमा 
में ऐसा नहीं मातता चाहिए कि भगवान्‌ का स्वरूप केवल छांटा 
ही है, क्योकि महतोमहीयान्‌' श्रतिवाक्य से उसका रबरूप रब 
से बडा भी प्रमाणित होता है। यदि ऐसा ने हो तो 4 वाक्य 
नितान्त मिथ्या हो। चिदचिद्वि भागी में बैँटा हुआ यह विचित्र विश्व 
किसके अयुतायुत कछाश के एक अजय मे ही हे ?'+ जबवा 
हरविरचि मुख्य हे जिसमे ऐसा यह्‌ प्रपच कियके उदर में है?! 
अथवा अआपके सिवा अन्य ऐसा कौन हे जो आक्रमण करके इस 


अजनन-»-»->»भक+ अत 


| 'कस्पायुतायुतशतंककलाशकादो विश्व विचित्रचिदत्तित्मविभागवुत्तम' । 








| 'कस्पोवरे हरविरण्िचिसुस प्रपण्च । 


हद 


प्रपच को निगल कर फिर उद्गीर्ण कर दे? $ यह सब वैभव भगवान्‌ 
के बड़े स्वरूप का है। वह इतना बडा है कि उसके लम्बाई 
चौडाई आदि गुणों का प्रमाण करता भी सभव नही हैं। इसीकारण 
उसको '“अप्रमेय” कहा जाता हैं। 


अणीयान्‌' और 'महीयान्‌' इन दो गुणों से युक्त ही 
भगवान्‌ का अव्यक्त स्वरूप नहीं हे, अपितु 'अव्यक्त स्वरूप' 
में 'द्रव्यमात्र के समात! स्वरूप का भी आकलन होता है । इस 
भाव का स्पष्टीकरण कलश-सागर”' उदाहरण से किया जा सकता 
हैं। यदि समुद्र में एक कलश डाल दिया जाए तो जितना जल 
कलश के भीतर आजावेगा उसका आकार करूश के आकार से 
छोटा होगा, किन्तु कलश के बाहर जो सागर-जरू दूर तक भरा 
हुआ हैँ उसका आकार कलश के आकार से बहुत बडा होगा, [ 
किन्तु एक तीसरा आकार द्रव्यमात्र के समान और माना जायगा। 
जिस प्रकार जल का आकार करूश से छोटा, कलरूश' से बडा और 
कलश के समान मान सकते है, उसी प्रकार भगवतस्वरूप द्रव्यमात्र 
से बडा, द्रव्यमात्र से छोटा और द्रव्यमात्र के समात भी माना 
जाता है, किन्तु भगवान्‌ द्रव्यमात्र में पृर्णस्वरूप हे । ऐसी बात नहीं 
हें कि एक द्रव्य में भगवान्‌ का एक अश है। इस भूल से कदाचित्‌ 
सहख्र द्रव्यों में पर्णभगवान्‌ मानने की सभावता होगी और कऋदा- 
चित्‌ एक-एक द्रव्य से भगवान्‌ के सहस्नाश की कल्पना करनी होगी। 
जब तक वे एक सहस्न अश इकद्ठे नहीं होगे तब तक वह 'अशी' 
भगवान्‌ पूर्ण नही होगा। जिस प्रकार पचास घंटो में से प्रत्येक 
को उसके धटत्वधर्म' में पूर्ण कहा जायगा अर्थात्‌ यह कहा 
जायगा कि यह भी घट है, यह भी घट है और 








१ कऋान्त्वा निगीर्य पुनरद्गिरति त्ववन्यक  । 


१ हाँ, यह उदाहरण अवधिवाले द्रव्य का हैं भगवत्स्वरूप सावधि 
नहीं है। 


घ्र्ज 


यह भी घट है उसी प्रकार द्रव्यमात्र के लिए यह कहा जा सकता 
है कि यह भी विष्णु है, यह भी विष्णु हे ओर यह भी विष्णु है। 
यह केवल मन की कत्पना नही है, इस विपय में श्रृति प्रमाण 
है--“ज्योतीपि विष्णुर्भुवतानि विए्णु & »% »%& #»% ४ 
अतएव सहरद्रव्यों मे से विए्णु का एक-एक अश इकट्ठा करके, 
उनको जोड कर एक पूरा विष्णु बनाने की बात तो हास्यास्पद 
होगी। वह प्रत्येक व्यक्ति और द्रव्य में पूर्ण ह। हिर्ण्यकशिपू के 
त्तभ में पूरे ही विष्णु थे जो “नृसिहरूप! में प्रकट हुए थे। 


'सहुख्ननाम' में विए्णु क्रो एकात्मा कहा गया हे, इसलिए 
विष्णु एक ही है , परन्तु उसके अनक रूप है। 'जनेक रूगाय 
विष्णवे प्रभविष्णवे'--आदि वाबयों से यही तन्‍्य 

विष्णु भगवात्‌ सिद्ध होता है। प्रत्येक स्वरुप अपने प्रति आप पूर्ण 
का एक्व. होने के भाव से यदि कोई “अनेक विष्णु कहें तो 
इसमें कोई हानि की बात नहीं, प्रत्युत गोरव है । 

सहुस्तननाम में इस अभिप्राय के भी अनेक नाम हैं, जेगे अतन्तरूप 
अनत्तात्मा, नेक, नेकात्मा, अनेकात्मा, अनेकमूति, असस्य आदि। 


अन्यत्र कहा गया है कि वेवुण्ठनाथ का पर! स्वरूप माया- 
गष्डल के परे हे और अन्तर्यामी अव्यफ्त स्वरूप, जो चेतनाचेतन 
के भीतर अन्त प्रविष्ट होकर उस प्रपत्त के अधिप्ठान हूप मे 
प्रतिष्ठित रहता है, मायामण्छ के भीतर है । ये दोनो स्वरूप 
सवंथा भिन्नसे प्रतीत होते हे। यदि विलक्षणता के साथ पॉच 
व्यवहारों की प्रतीति न होती तो पॉच स्वछपो का कथन व्यर्थ 
होता , परल्तु इनमें वास्तव में भेद नहीं है। थादि इनमें भेद की 
प्रतिष्ठा होती तो भगवान्‌ रवब् एको5हम्‌' न कहते। 'एको८्हग' 
को स्वीकार करके भगवान्‌ के अनेकत्व की नात ही नहीं 'उठ्ती। 
इस विपय में भेद-बुद्धि के निवारण के लिए ही. तत्त्वममि' के 
वाक्य का अनुसधान किया जाता है। इस महावाक्य में निकटवर्ती 


प्प 


मख्य शरीरी अच्तर्यामी को सम्बोधन करके त्व” (तू) का प्रयोग 
क्रिया भया है। तत्‌ (वह) से दूरखर्ती का ग्रहण होता है 
और '“असि' वर्तमान काल की क्रिया है, इसका बर्थ है है। 
भाषा में इस वावय का अर्थ होता है--तू वह (या वही) है। यह 
अनुसवान भगवत्स्वरूपों के प्रतीयमान भेद को गला कर अभेद 
की स्थापना करता है। 
भगवदाकार कंसा है, यह तो कोई तभी कह सकता है 
जबकि मूर्ति बने। शास्त्रों में जहॉ-तहाँ भगवदाकार का वर्णन 
आया है। यह कहता केवल भिथ्या प्रचार होगा 
भगवदाकार कि वर्णन करने वालो में से किसी ने भी दहन 
नहीं किए। भगवान्‌ के जनेक भक्‍त ओर उपासक 
हो वके हे और वेद ने भी उसे दृष्टव्य' कहा है। दर्शन करने 
वालो के अनेक आख्यान कहे-सुने जाते है। ऐसे अनेक आख्यानों 
का प्राचीन ग्रन्यों मे भी प्रसण और उल्लेख हे । विधान करने वालो की 
बात निर्मल नही है। जो शास्त्रों में विश्वास करते हे, वे उनकी 
बातो को सत्य भी मानते है। जो केवल प्रत्यक्ष को प्रमाण मानते 
है, उन्हे भगवदहृर्शनो की चेष्टा करनी चाहिये। दर्शन हो जाते 
पर भगवदाक।र स्वीकार करने की बात तो उचित भी है, किस्तु 
दर्शत-चेष्टा से पूर्व ही, सत्याग्रह से पूर्व ही दुराग्रह या मिथ्याग्रह 
करके, भगवदाकार का निषेध कर देना नितान्त अनुचित हैं। ऐसे 
लोगो के सम्बन्ध मे यही कहा जा सकता है कि भगवदर्शन 
अभी उनके भाग्य में नहीं है। दर्शन से पूर्व दर्शन-चेष्टा उचित 
ही है। कुछ लोग दर्शन-चेष्टा न करके पहले ही दर्शन को 
असभाव्य मानकर इस सांग का बहिष्कार कर देते है। उनकी जो 
रुचि दर्शन में होनी चाहिए वह तो नियेध में छगी रहती है, 
फिर दर्शन कंसे हो ” शास्त्रीय आधार पर ही भगवान्‌ की मूर्ति 
बनाई जाती है। उसको परपरा और सस्कारो की अभोधघ शक्ति 
प्राप्त होती है। भगवान्‌ की किसी नूतन मृधरि की भावना को 


घ्& 


अनचित तो नहीं कह सकते, परन्तु उसको परम्परा और 
सस्कारी से उत्पन्न हुई चिरच्तन मान्यता प्राप्त नहीं हो सकती। 
भगवन्पृति खुर्पे के आकार की भी हो सकती हे, क्योकि भगवदाकार 
में सब प्रकार के आकार सन्निविष्ट है । एफ मतिकार एक ही 
शिला से हाथी, घोडा, मयूर आदि जो चाहे वह बना सकता है। 
यह नही कहा जा सकता कि य रूप बाहर से लाये गये ८ । ये अनेक 
आकार शिला में ही प्रस्तुत है, किन्तु अव्यक्त रूप में । जिस 
आकार के प्रति मुतिकार की रूचि हुई उसी को काट-छाट कर 
व्यक्त रूप में सिकाल लिया। भगवान का आकार भक्‍त की लिमछ 
अनन्य भावना स उत्पन्न होता हें। 
विचार एवं चिन्तन का स्वातब्य सत का जन्म सिद्ध अधिकार 
है। कोई उकन सिद्धास्त को सानता है या नहीं, यह हमारी 
चिन्ता का विषय नहीं हैं। यदि चिन्ता का विषय होगा तो 
मुमुक्षुओं के लिए जो पर-स्वल्प का सानब्रिध्य अथबा कोकर्य प्राप्त 
करना चाहते है, क्योंकि बह ( पर-स्वरूप ) जो साकार हैं, 
उत्का अन्तिम लक्ष्य बता हैँ। सुगमता की दुष्टि से साकार ही 
के ककर्य का अभ्यास करना उचित हेँ। साकार पर-स्वरूप की 
प्राप्ति अभ्यास के लिए सुगस न होने के कारण साकार अर्चा- 
स्वरूप से अभ्यास करना चाहिए, जिससे फल-दरशा (मोक्ष दणा) 
में साकार पर-स्वरूप ही मिले । यदि उपाय-दर्गा में साक्रार-ओकर्स 
का अभ्यास रुचिपू्वेंक न किया जायगा तो फछक-दणा में साकार 
केसे मिल सकेगा ? 
भेगवद्विग्रह का अचेत और दर्शन करने वाले इस माहालय 
को जानते है । जगब्नाथजी की सवारी के साथ-साथ दाऊ-ब्रह्म 
का दर्शन करते हुए जाने वाले उपासक लोग मुख 
भगवान्‌ का से बोलते जाते है, 'जगन्नाथ स्वामी नयनपथगामी 
अर्चा स्वरुप भवतु में, अर्थात्‌ जगन्नाथस्वामी मेरे नयन-पथगामी 
हो। स्पष्ट है कि उपासक लोग दर्शन माँगते है। 
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अर्चा-स्वरूप जगन्नाथजी के दशेन तो हो ही रहें हे, इसका क्‍या 
माँगना ? फिर भी वे ऐसा मॉँगते हे। इससे यह समझना चाहिए 
कि वे साकार अर्चा-स्वरूप के दर्शन करते हुए साकार बेकुठनाथ 
के दर्शन मॉगते हे। इस स्वरूप के दर्शन से उस स्वरूप के मिलते 
की सभावना होने से ही वे उस स्वष्ठप के दर्शन की याचनता करते 
है। यहाँ यह न समभलेना चाहिए कि उपासफो को वेकुण्ठनाथ 
के दर्शन ही वाञ्छनीय हे । अर्चा-स्वरूप उनके ध्यान में नहीं होता, 
क्योंकि उनकी चेष्टाओ और “रथारुढोगच्छत्‌' आदि वक्यों से 
अर्चा-स्वरूप का ध्यान स्वयसिद्ध है । 

उक्त विवेचन से अभ्यास का महत्त्व स्पष्ट है । कई क्षत्रियों 
को देखा है कि वे दशहरे पर भेसे की बलि देने के निमभित्त 
डेढ-दो पाख पहले से नित्य अभ्यास करने रूगते हें। अभ्यस की 
दक्षा में वे गीली मिट्टी का भेसा बना कर उस पर प्रह्मर किया 
करते है। यह अभ्यास उन्हे दशहरे पर काम देता है। यदि वे 
अभ्यास की दशा में तिराकार पर खड्ग प्रहार किया करे तो 
दशहरे पर उनको सिद्धि नहीं मिल सकती, क्योंकि प्रथम तो 
निराकार भैसे पर अभ्यास हो ही कंसे सकता है ? यदि 
वे उन्‍्मत की भॉति वायू में खड़ग चछाने भी छगे तो 
साकार भेसे की बलि में उन्हें उससे क्‍या सहायता मिलेगी-- 
उससे उन्हें क्या सिद्धि मिलेगी ? अतएव यह कहना उचित ही 
है कि उनके अभ्यास के अनुरूप ही उनकी सिद्धि होगी। 

कहना न होगा कि भगवान्‌ प्रेम-स्वरूप हे। उत्तकी उत्तम 
मूर्ति प्रेम के अतिरेक में ही बनती है। प्रेम की बहुछता एव 
अनन्यता की दा में ही प्रिय की मधुर मूर्ति मन के सामने 
रह सकती हैं। देश और काछ के व्यवधान से प्रेम के लौकिक 
आलम्बन की मूर्ति तो हमारे मन के सामने ही आ सकती है, 
किल्तु भगवान्‌ अलौकिक आलूम्बन हे। उनमे यह विलक्षणता 
है कि अनस्य प्रेमी के मन मे उनकी मूर्ति के स्थान पर उल्‍्का 
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साक्षात स्वरूप ही उसकी आँखों के सामने आता हैं। यह तो 
कन्या कहा ही जा चुका है कि प्रभु के आकार में सब प्रकार 
के आकार सन्निविष्ट दें। उसको छृक््य करके कंसी ही मूर्ति 
बवाई जाए, उद्दिष्य प्रभु फल दशा मे उद्देश के आधीन अपने 
भत्यन्त' मनोहर स्वरूप में दर्शन देगे। वह आपके कोशल (शित्प) 
को नही देखता, बह देसेगा प्रेम को । 


अब रही भगवत्स्वरूप को पहले देखने की बात । इस 
सबंध में इतना कहता ही पर्याप्त हें कि माया-मण्डल म॑ यह बात 
पहले नहीं हो सकती । यह जीव जो माया-मण्दय मे जादिकाल से 
चला आ रहा है] एफ बार ही वेकुण्डनात के दर्शन होते ही 
जत्म-मरण-रूप ससार-बंधन से मुका हो जाता हैं ओर नित्य 
विभूति में परमासन्द को प्राप्त हो जाता है । 
अर्चा-स्वरूप में जठ-भाव की प्रतीति से लोगों को सकत्प- 
विकल्प होते रहते है, किन्तु अर्चा-स्वरूप की विलक्षणता के 
महत्व को भूठाया नहीं जा सकता। यदि अर्चा- 
अर्चा स्वरूप की स्वरूप में जड-भाव से विलक्षणता न होती तो 
विशेषता अचेतनविशिष्ट ब्रह्मोपासना म ही जो समस्त जड 
जगत में ईश्वर को बताती है, यह भाव समानरूप 
से आ जाता , परत्तु इस अर्चा-स्वरूप को तो भगवान्‌ का पाँचवाँ 
स्वरूप बताया है। कहना न होगा कि रोशील्य, वात्सल्य, स्वामित्व 
और सौल्य, भगवान्‌ के इन चार गुणों में से 'सौकश्य' का 
परिचय विशेषत इस अर्चा-स्वकृप में ही मिलता है। इसके 
अतिरिक्त और कोर्द भी भगवत्स्वरूप इतना सुलभ नहीं है जिसको 
पुजक जब चाहे उठाले, जब चाहे स्नान करादे, जब चाहे वस्त्र 
पहनादे, जब चाहे भोग कूगादे और जब चाहे शयन करादे। पर, 
व्यूह, विभव और अन्तर्यामी इन चारो स्वरूपो को मानते हुए 


| अनादिमायया सुप्त ! 


हर 


किसी में भी अर्चा-स्वकूप की सी सुरूुभता नहीं हैं। अर्चा-स्वरूप 
के सबस्ध में यह प्रंइन हो सकता कि 'सर्वव्यापक' को किसी एक 
विशेष स्थान में कैसे माना जासकता है? क्‍या ऐसा मानने से 
उसका महत्त्व सकुचित नही होता ” सुनने मे तो यह प्रहन विकट 
दीख पडता है, किन्तु विचार करने पर यह स्पष्ट हो जाता है 
कि जो सर्वव्यापक है वह किसी भी स्थान विशेष में हो सकता 
हैं। यदि वह सर्वत्र है तो स्थान विशेष पर उसे न मानने का 
कोई कारण नहीं दीख पडता । उस स्थान को उससे शूत्थ मानना 
असगत हु। इससे भगवन्महत्त्व सकुचित नही होता, प्रत्युत अनेक 
लोगो की योग्यता को (जो अनेक कारणों से सकुचित रहती 
हैं) अपने अनुकूल लाभप्रद भगवत्स्वरूप मिल जाता है। 


यह सब जानते हे कि हम सब सकेत के अनुसार व्यवहार 
करते हँं--भोजनालूय में भोजन करते है, शौचालय मे शौच जाते 
है, पाठशाला में पढने जाते है और चिकित्सालय 

अर्ता-स्वरूप की मे नीरोगता प्राप्त करते के लिए जाते है। यह 
ब्यायहारिकता सब व्यक्तिगत व्यवहार की महिमा है। माता कि 
भोजनालय, शौचालय, पाठशाला, चिकित्सालय 

आदि हमारे बनाए हुए ही सकेत है, किन्तु प्रत्येक का स्वकीय महत्त्व 
है। उसी महत्त्व की रक्षा के लिए हमें मर्यादा मे चछना पडता 
है । मर्यादा को तोडने में व्यक्ति स्वतत्र है, किन्तु उत्तमता के 
मूल्य पर यदि मर्यादा तोडकर भोजनारूय को कोई शौचालय 
बताले तो निदकृष्टता अनिवार्य है। इसी प्रकार पाठशाला मे 
चिकित्सा के लिए और चिकित्साकूय में अध्ययन के लिए जाना 
निष्फल एवं व्यथं होगा । यह कहा जा सकता है कि पाठशाला 
में चिकित्सा की सामग्री और चिकित्सालय से पढने की सामग्री 
का अभाव ही असफलता का कारण होगा, किस्तु सबेव्यापी होने 
के कारण भगवान्‌ का अभाव कही नहीं हो सकता । बात तो 
ठोक है, किन्तु हम लोग “एकदेशीय व्यक्ति! और 'सकुचित 
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ज्ञान वाले! है, अतएवं सर्वत्र समान व्यवहार करने के योग्य कहाँ 
है” केबल कहना ओर बात है और आचरण और बात। 
मर्यादा-सकेतो के बिता सब काम नहीं चलछ सकते। यदि कदा- 
चित्‌ सब काम यो ही सुगमता से चल जाते तो भगवान्‌ को 
यह आवश्यकता ही ने होती कि वे पार्य को (गीता में) 
व्यक्तिगत ब्यवहार' बतलाते | फिर वे क्यों आज्ञा करते कि 
लक्षत्रों में चन्द्रमा में ही हूँ, धातुओं में सुवर्ण मुझे ही समझो, 
वृक्षो मे पिप्पल मुझे मानों, जोर मनुष्यों मे राजा को मेरा 
स्वरूप समझो ।' यह व्यक्तिगत व्यवहार नहीं तो क्‍या है ? यह 
मनुष्यों के कल्याण के लिए है। ईइवर सब नक्षत्रों, सब वातुओं, 
सब वृक्षो और सब मनुष्यों में समान रूप से विद्यमान है । फिर 
भी श्रीकृष्ण ने व्यक्तिगत व्यवहार का उपदेश किया है जो परिमित 
व्यक्तियोग्यता के अनुरूप ही हे । 
याद रहे कि भगवान्‌ के असख्य गुणो में से जितने मूति-दर्शन 
से स्मृतिगत होते हे उनके कारण वही साकार सकेत है जो मूर्ति मे 
रहते हे । कहना ते होगा कि भगवान्‌ के अर्चा- 
मू्तिदारा. स्वरूप के द्वारा ही जीवो के व्यान को साकार- 
सकेत सकेती के साथ-साथ भगवदुगुणो पर जाने की 
योग्यता प्राप्त होती है क्योकि भगवान्‌ में अनन्त 
कत्याण-गुण व्यष्टि-रूप से विद्यमान हे जिनको समष्टि रूप से गृणी 
के आकार सहित बोध कराने वाला यही (अर्चा) स्वरूप हैं |कवि 
ने ठीक ही कहा हे कि “जिसके पास जैसी वस्तु होगी तदनुरूप ही 
मन होजायगा, चाहे परीक्षा करके देखछो माछा हाथ में होने पर 
भगवन्नाम लेने को मत होगा और गिलोल हाथ में होते पर किसी 


पर निशाना छगाने को मन होगा।” ]देखने की बात है कि आपकी 
बनाई हुई और आपकी ही प्रतिष्ठा की हुई भगवान्‌ की मूर्ति 





[जैसी जाप॑ बस्तु है, तेसा ही मन होय । 
मसाला और गिलोल को फर ले देखो कोय ।! 


है 


आपके मन को अच्यत्र न लेजाकर भगवान्‌ में लगाती है । 
मृर्ति-दर्शन से ऐसे लोगो का भी मन, जो मूति को काष्ठ 
या पापाण मानते है और निन्‍दा करते हे, भगवान्‌ की ओर चला 
जाता है । यदि उनका मन उस ओर नही जाता है 
मूतिहारा तो वह निषेध वा खण्डन किसका करते है ? चित्त 
सन का संग्रह. सकेत के साथ लक्ष्य पर ही जाता हे, किन्तु उत्तम 
ससस्‍्कार बिना उत्तम भाव नहों हो सकता। क्या 
उत्तम भाव से पूजन करने वाले इस बात को नहीं जानते कि मूर्ति 
काष्ठ पाषाण की है ”? अवश्य जानते हे, परन्तु भगवान्‌ 'जगत सैतु' 
की उनके प्रति अनुकूलता है। इससे उनकी दृष्टि भगवान्‌ की ओर 
जाती है । जिनके सस्कार दूसरे प्रकार के है उनका चित्त काप्ठ- 
पाषाण की भठ-भीड में उलछक कर सकेतनीय की व्यापकता को ग्रहण 

नहीं कर पाता । 

देनिक अनुभव की बात है कि 'छीलानुकरण' के प्रेमी लोग 
अर्चा-स्वरूप से कितना लाभ उठाते हे । वल्लभकुल की मर्यादा के 
अनुपालक वात्सल्य भाव से भगवत्सेवा करते है । 
मूति और जिस पुत्र-भाव से नद-यशोदा ने ईश्वर के साथ प्रेम 
लोलानुकरण किया था, वे भगवान्‌ की मूर्ति की सेवा द्वारा अपने 
में उस भाव की पूर्ति करते हे । इस भाव में मस्त 
होकर वे अलौकिक आनन्द लूटते हे। माता-पिता जानते है कि 
पुत्र कितना प्यारा होता है । कभी मन चाहता हैं कि लाल को 
सस्‍्तान कराके टोपी पहनावें, कभी यह विचार करके कि देर से कुछ 
खाया नही है इसे कलेवा करावे, कभी खेलने के लिए खिलौना देने 
का विचार होता है और कभी अतिकाल से होने वाले कष्ट का ध्यान 
करके उसे रात्रि मे समय पर सुलाने की व्याकुलता होती है। इस 
प्रकार अपने पुत्र मे सचार करने वाले वास्तविक प्रेम को नारायण 


में निहित करने के लिए उपासक जन बाल-भाव की उपासना करते 
है और बालकृष्ण की मूर्ति द्वारा उसकी अनेक प्रकार की सेवा से 
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परम सुख के भागी होते है । इसी प्रकार तिम्वार्क सम्प्रताय के भक्त 
लोग प्रिय-प्रिया' के युगल सवा की उपासना फरते है । इस पद्वति 
के प्रेम में श्रगार रस के मबूर प्रवाह की अनुपम छटा छलकती 
रहती है । उसके एक भग की फॉकी श्री जगदेव के गी।-गो विन्द में 
मिलती है । रसखान का यह स्वेया भी उसी रण से पूर्ण है - 
ब्रह्म में ढेंढि पुरानन गानत वेद ऋचा पढि चौगुनें चायन । 
देख्यौ सुन्यो न कहूँ कबहूँ वह कौन स्वरूप है बीरे स्वभायन ।। 
हेरति हेरति हारिपरी रसखान बतायी ने लोग लुगायन । 
देख्यौ दुरचो वह कुज-कुटीर में बैठबी पल्रोटत राविका पायन ॥। 
भगवान्‌ का अर्चा-र रूप उपासना एवं पूजा की वस्तु हैं। 
भगवान्‌ फ्री उपासना के लिए पूजा-भाव अनिवाय हैं। पूजा 
सम्मान को कहते # । जिसकी मूर्ति पूजी जाती है, 
पूजा की. स्पष्टत उसका सम्मान हमारे हृदय में सिहित है । 
भमोषता सम्मान का फल संम्पान्य की प्रसन्नता 8। कहा 
जाता हे कि किसी राज्य म' कोई पुरुष वहाँ के राजा 
की मूति बना कर उसको एक सुन्दर स्थात मे सिहासन पर प्रतिष्ठित 
कर बडे प्रेम से उसका नित्य पूजन करने लग गया | कुछ काल के 
अनन्तर राजा को विदित हुआ तो राजा स्वयं उसको छिप कर 
देखने आया और उसकी अगाव भक्ति को देखकर वह्ठ देश रह 
गया । वह उसके भाव में अपना सम्मान पाकर बड़ा प्रसन्न हुआ 
और उसके नाम गाँव का पट्टा कर दिया । उसने यह तमहिक भी 
विचार नदी किया कि मूर्ति उसकी सब्ची प्रतिकृति थी भी सा नहीं । 
जब लौकिक प्रेम की यह करामात है तो जल्ौकिक प्रेम का तो 
कहना ही क्‍या ” यदि सर्वेज्ष ककणानिवान अपनी पूजा से प्रसन्न 
होकर स्व-लोक (वेकुण्ठ) में बुलाल तो असम्भव क्‍या हू? हाँ, 
उनके प्रति पूजा-भाव दिखाबटी नहीं होगा गहिए, व स्‍्तविक 
होना चाहिए । 
द्वितीया का चदा दिखाने वाले कहा करते ह- चदा सामसे 
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दीस रहा है । उस नीम की टहनी पर देखो । वास्तव में वहु उस्त 
टहनी 3२ नही है। उससे सह॒स्नो मील दूर है, किन्तु टहनी के सम्बन्ध 
से वह दृष्टिगोचर हो जाता है। इसी प्रकार मूर्ति भगवान्‌ के 
मिलान का साधन है । साधन के अभाव में साध्य का विचार क्लिष्ट 
कल्पनामात्र है । 
इसमे सन्देह नही है कि भगवान्‌ का सा कार स्वरूप अति 
उत्कृष्ट है। ऊँचे सेऊँचा काम उसी से सम्पन्न होता है । अग्ति सर्व- 
व्याप्त है । इस जगत्‌ के एक-एक परमाणु में बहू 
साकार रूप की अव्यक्त रूप से रहती है, किन्तु अनेक व्यवहारों में 
उत्कृष्टा. अव्यक्त अग्नि से काम नही चलछता । जब दियासलाई 
के रगडने से अग्नि का साकार रूप प्रकट होता है तो 
तिमिर-तोम का तिवारण होकर अनेक अन्य कार्य सिद्ध होते है । 
इसी प्रकार सच्चे प्रेम की दियासलाई रगडने से प्रभू अपना साकार 
रूप प्रकट करते है । जो कृतक्ृत्यता प्रभु के व्यक्त रूप से सभवनीय 
है, वहु अव्यक्त रूप से नहीं । 
कुछ लोगों का यह कहना भी है कि मूर्ति मे ईश्वर-बुद्धि रखने 
की अपेक्षा जीवित मनुष्य में रखना कही अच्छा है, | इग कथन में 
कोई त्रूटि नहीं है। अनेक धर्मों भें गुरु में ईश्वर 
मूरतिपूुजाी बुद्धि रखने की बात का भी यही अभिप्राय है। 
और जिनकी गुरु मे ईश्वर-बुद्धि स्थिर होजाती है, वे 
मतुष्यपुजा परम धन्य हे, किस्तु अर्चा मे कुछ और बातो की 
आवश्यकता भी होती है । उनकी पूर्ति काष्ठ, पाषाण 
आदि द्वारा होजाती है। काष्ठपापाणादि में यह योग्यता है कि 
अनेक उपासक अपनी-अपनी भावता एवं रुचि के अनुसार उनकी 
ठीक-ठीक मूर्ति बनवा कर पूजन कर सकते है । विशेषता की बात 
यह है कि भनक पूजको के प्रति मूरति की ओर से कोई व्यावहारिक 
वेपम्य सभव नही है किन्तु मनुष्य के व्यवहार मे समभ व के विच- 
लित होने का भय रहता है । आज किसी मनुष्प के प्रति ईइवबर- 
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द्वि आप रख सकते है | कुछ समय तक आपका प्रेम प्रिय के गुणा 
को पकड़ कर वद्धि कर सकता है, किन्तु प्रतिकूल चरित्र देखने पर 
प्रिय के प्रति रछानि को जन्म मिलता कठिन नहीं हैं । तब प्रेम घणा 
में परिवर्तित होजाता है । घृणा के साथ-साथ ईश्वर-बुद्धि का निर्वाह 
कैसा ? अतएवं मानव में ईश्वर-बुद्धि रखने पर उम्ते अनिष्टठ करी 
प्रभावना है, किन्तु मूर्ति (पापाणादि की मूरति) में उसकी किचित्‌ 
सभावता नहीं है । 
उपासक लोग यह जानते हुए भी कि मूर्ति कुछ खाती' नहीं है 
और ईइ्वर उनके भोग पर ही निर्भर हैं, भोगादि की आयाजना 
करते है । इसका स्पए्ट अर्थ यह हैं कि ईश्बर-भवक्‍तों 
भोगाविक की के सेवा-स्वस्प होता हैं। उनका लछव्ये रबवाभि- 
आवश्यकता ककर्य में पूर्णत प्रवत्त होता चाहिए । यदि दास 
पूर्णत स्वामि-केकर्य-प्रवृत्त नही होता तो उसका 
दासत्व कैसा ? दासत्व-भाव का अभिप्राय यह कदापि नहीं कि रवामि- 
ककर्य में तभी प्रवृत्त होता चाहिए जबकि स्वामी को उसकी इच्छा 
हो। स्वामी के उदासीन होने पर भी जो सेवा करता हें, सच्चा 
सेवक तो वह है, अन्यया ययाय कंकर्ये मे च्यूनता के कारण क्रिकर 
के स्वरूप मे न्यूनता आती हैं। प्रभु तो 'अवाण्तममस्तकाम' है । 
उनकी कोई ऐसी वाझछा नही हे जिसकी तृप्ति अवशिष्ट हो। 
सोचने की बात हैं कि जिसके उदर म अनेक ब्रह्माण्ड प्रस्तुत हा 
उपकी क्षुधा- निवृत्ति हमारे चढ़ाने हुए आधसेर पकतान्न से क्‍या 
कभी होसकती है अथवा जिसके भय से अनेक सूर्य तपते रहते ह 
उसके लिए हमरे जलाए हुए एक छोटे में दीपक का क्या महत्त्व 
हो सकता हैं ?ईश्वर के अप्रमेय ऐश्व्स म ठन्‍क्तिगत उपहार की 
तुष्छता स्वथसिद्ध होते हुए भी, दास-स्वरूप की याग्यता के रक्षण 
में उसका अवमुलन ((77007एकैणागह)नही किया जा सकता, क्योंकि 
भगवान्‌ के करुणा-स्वरूप की सगति में उपहार का फ्रोई मूत्य 
नही है । मूल्य है उपहार की अमद एवं परिपूर्ण भावना का । पत्र 
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पुष्प फल तोय' आदि से भगवान्‌ कृष्ण ने स्वयं भाव की उत्कृष्टता' 
का प्रतिपादत किया हे । भाव के भूखे भगवान अपने भकक्‍त के वश 
मे केवल भाव के कारण रहते है, उपहार के कारण नही । 

जब हम मूर्ति के सामने भोगादिक निवेदन करते हे तो हमारा 
अभिप्राय पाषाण को भोग समर्पित करने का नहीं है । यदि काए्ठ- 
पाषाण का पूजन करते तो मूर्ति के सामने हाथ. जोड कर ऐसा न 
कहते कि आप सर्वेश्वर हो, सर्वान्तर्यामी हो, करुणानिधान और 
सर्वेज्ञ हो,' अपितु यह कहते कि “आप अमुक पर्वेत की शिला हो, 
अमुक वृक्ष की लकडी हो, आपको शिल्पी या बढ़ई ने बडे श्रम से 
बनाया हैं, इत्यादि । सचतो यह हैँ कि अर्चावतार भगवान्‌ के पूजन 
को मूर्तियूजन' कहना आज-कल की बोल-चाल है। वस्तुत तो यह 
मूर्ति मे ईश्वर का पूजन है | मूर्ति को अचेतत मानने पर भी उसे 
भगवद्विग्रह से अछग नही कर सकते, क्योकि अचेतन भी तो भगवान्‌ 
ही का शरीर है और शरीर की सेवा से शरीरी को प्रसन्नता हुआ 
ही करती है । अर्चा-स्वरूप जडके भेद में ही नहीं, अजड के प्रत्यक 
भेद में परमात्मा कहा गया हैं। उसके पॉच स्वरूपों मे से यह एक 
हैं । उसके प्रताप से अपने दासत्व” का निर्वाह इस प्रकार होता 
रहता है कि 'भोग पहले स्वामी को लगे, पीछे दास को, सुगधित 
द्रव्यादि सुख-सामग्री पहले स्वामी को समर्पित हो और पीछे 
अवशिष्ट दास को । यह योग्यता भगवान्‌ के अर्चा-स्वरूप में काष्ठ- 
पाषाण-बुद्धि करने से बिगड जायगी । भगवान्‌ के पॉच' स्वरूपो 
में से पर, व्यूह और विभव स्वरूप तो सेव लोगो के सामने 
आने से रहे और अन्‍्तर्यामी को स्वामी मानकर व्यवितगत सेवा 
करने में लोगो का प्रेम नही है। अब रहा भगवान्‌ का अर्चा-स्वरूा 
इसी अर्चा भगवान्‌ जगत सेनु' में नित्य-सोलभ्य गुण विद्यमान 
हैं । यही एक ऐसा स्वरूप हे जिसकी सेवा उपासक अपनी रुचि के 
अनुसार कर सकता है । यदि कदाचित्‌ इसी मे दुर्भाव होजाए तो 
फिर रहा ही क्‍या ? बडी हाति होगी । इस पुल के आश्रय से 
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अथ्यपूर्व अनन्त जीव पार उतर गये है । उसके बिता पार उतरता 
बड़ा कठिन है। मनुष्य शरीर बड़े भाग्य से मिलता है । इसको 
पाकर यह उचित नहीं है कि अभूत या जसभव अमो की कल्पना 
कर पुल के आश्रय को छांददिया जाए। 
भगवान्‌ की मूरति को छगाया हुआ भोग त्यर्थ नहीं जाता। 
पूजक और अन्य लोग थद्धाएवंक उसे प्रयादरूप से प्राप्त करके 
तृप्ति-छाभ करते हैं। जगदीणपुरी आदि तीर्था में भगवज्भोग का 
विशाल आयोजन किया जाता है। उस व्यर्थ ढफ्तीसछा कहना व्यर्थ 
है | प्रत्यक्षत वह पृण्यक्षत्र उस भांग के प्रवाप से ही बचा हुआ हे । 
भोग से व्यावहारिक पक्ष की सफटठता को देख कर उसके माहात्मय 
की विलक्षणता को अस्वीकार नहीं किया जा सकता। उसका 
प्रयक्ष फल तो यह है कि दीन-क्षत्रार्ता को मृत्य-बिता या थोड 
मूल्य में ही क्षुवा-निवृत्ति के छिए समुचित भोजन मिल जाता है । 
थोडे से पैसो में भात क्री पतल या हटडिया खरीदते हुए यात्रियों की 
आँखों से भी भोग के माहात्म्य की विलक्षणता नहीं हटती । भोग की 
जो मर्यादा लाखो क्या, असख्यों दीन-दुखियों की प्रचण्ड जठाराम्नि 
के प्रशमन का साधन हो, उसको--अन्न-दान की उस मर्यादा 
को--व्यर्थ, निष्फल आदि विशेपणा से विमानित करना अनुचित है । 
मदिर में भगवहर्शन अबवा केकर्य के निमित्त जो छोग जाते 
है वे पट खुलने से पहले जितनी देर वहाँ ठहरते है, बठी उत्तमोत्तम 
बाते करते है । वहाँ कही हुई बातों का गहनाकन 
मूत्ति-प्रतिष्ठा से उनके स्मृति-पटल पर होजाता हैँ | वहाँ कही हुई 
लोकिक लाभ वाणी को वे कर्म में प्रतिष्ठित करने का भरसक 
प्रयत्त करते हैं | मदिर में घुसने पर परिक्रमा देते 
है जो स्वास्थ्य के लिए हितकर सिद्ध होती है | अर्चा, दर्शन और 
स्तुतिकाल में मनुष्य सासारिक उपद्रवों से मुक्त रहता है | जल, 
धूप, चदन, अगरबत्ती, पुष्प आदिक से रहने वाली शुद्धता का 
भी उपासक लोग छाभ उठाऊेते हे । 
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भगवत्परिचर्या मे उपासक लोग ( किकर लोग ) जो कुछ 
करते हे वह केकर्य-भाव से करते है, अपने लिए नहीं करते यह 
सत्य है कि ससार म कमं-जाल सब से विकट 

भगवान्‌ की सवारी हैं| इसके भेद की ग्रत्यि सहज ही में खुल 
निकालने और उत्सव कर, जिन उत्मव-चरित्रो द्वाश दास-लोगो के 
आवि भनाने से लाभ चित्तो पर कर्म-समर्पण का भाव ठीक-ठीक जमा 
रहे, वे चरित्र अत्यन्त प्रशसनीय और अनुकरणीय 

है । भगवदबिष्ठानपूर्वक ऐसे उत्सवादि न करने से ये भाव कंसे 
जम सकते है ? कहना न होगा कि उत्तमोत्तम भावों के अर्ज॑न में 
अर्चा-स्वरूप ही सहायक हैं। न तो हम सब उपासक' ही जड है 
और न उपास्य परमात्मा ही जड हैं| वह अन्त करण के प्रेम के 
अनुरूप सदेव फल देता रहता हैं। यह जानते हुए यह भी ध्यान मे 
रखना चाहिए कि भगवान्‌ के अर्चा-स्वरूप के द्वारा वेकुण्ठनाथ की 
प्राप्ति अनेक प्रकार से होती है । इस विषय में शास्त्र सहायक हैं । 
बेद वाक्य है- हरि ओशम्‌ मुमुक्षुर्वे प्रतिमाया दारुमय्या प्रस्तरमय्या 
धातुमय्या पूर्णा देवतामावाहयेदर्वयेब्रिवेदयेत्त ब्रिविदितमन्न भुञ्जीयात्‌ 
तस्वतद्बत्त सोहइनूते सर्वानू भोगन्‌ प्रजया पशुभिन्नेह्मवर्चनसे न 
सवर्गेणलोकेत ।” अर्चा-स्वरूप के बिना पाद-सेवत और अर्चंत 
(जो भक्षित के अगर है) का निर्वाह सभव नही है। अर्चा-स्वरूप 
के सेवन से साकार पर-स्वरूप का सामीप्य होता है, ऐसा कहा 
गया है। इसमें उपासना नाम की संगति है। उप' का अर्थ 
समीप और आसना' का अर्थ बैठना है | यह समीप बैठना साकार 
स्वरूप के विना सभव नही है । वह साकार स्वरूप साधन अवस्था 
में अर्चा' हे और साध्य अवस्था में श्रीवेकुण्ठनाथ हे । अर्चा-स्वरूप 
के समर्थन में भीष्म जी का यह निर्णय है- मेरी राय में सब धर्मो 


में अधिकतम धर्म यह है कि मनुष्य सदा अनेक स्तवों से भक्ति- 
पूर्वक श्री पुण्डरीकाक्ष का अर्चन करे ।/* भीष्म जी के इस वाक्य 





यजूक्त्या पुण्डरीकाक्ष स्तवेरचेंत्रर सदा ।॥। 
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ने पुण्ठरीकाक्ष! और तर' शब्द आया है । परमवाम, नित्य, 
अक्षर और अव्यय को पुण्डरीफ कहते है ।“ वहाँ पहुंचे हुए जीवों 
को जिस साकार दिव्य मगर विग्रह के दर्शन हाते हे, उसको 
पुण्डरीकाक्ष कहते हे । 'तर' शब्द सामान्य मत्तप्य का बरांषक हे। 
सामान्य मनुष्य सदा वैकुण्ठताथ का अर्चेन करा कर सकते हे । वे 
तो माया-मण्डल में स्थित है । उससे यह अभिप्राय है कि पर-स्वरूप 
और अर्चा-स्वरूप का संदेव इतना अभद समझे रहना चाहिए कि 
भर्चा-स्वरूप की सेवा करने से अवश्य ही वेकृष्नाथ मिलगे। ये 
दोनों ही स्वरूप साकार है | एका साधतावस्था भ॒प्राप्य है, और 
दूसरा साध्यावस्था में । 
एक उत्सव में भाँठ अपनी लीला दिखा रहें थे। उमम से एक 
ने गाया--/<लाही तूने हसीनों का क्यों किया पैरा, कि उनकी जाते 
से दुनिया मे इत्तजाम नहीं । अर्थ स्पाठ है कि 
हप-माधुरी और रूप-सौच्दर्य के क्षेत्र मे प्रबन्ध (लिथ्वण ) दु साध्य 
उसका उचित. है | सुख की उन्मत्त दशा आ जाती है ।' फिर 
इपपोग क्यों नहीं भगवान्‌ की सनोहर मतियों द्वारा 
माधुर्य-भाव की उपासना को स्थिर रक्‍खा जाए ? 
रूप-सौन्दर्य में ऐसी शक्ति हे कि आऑँसे टकटकी छगाए रह जाया 
करती है, निरखते-निरखते अधाती नहीं । जिनकी आँखों मे रूप- 
माधुरी समा जाती है उत्कों लोग 'हुस्तपरस्त' या 'माधबुयविसक 
कहा करते हूँ । माधुर्य-भाव 'मधुर' फ्रे प्रति होत। है । 'मधुर' विशे- 
षण हे जो विशेष्य की अपेक्षा रखता है| विशेष्य के विशयण का 
लाभ उठाना ही बुद्धिमत्ता है। निर्करिणी की प्रपात-णक्ति का सबदु- 
प्रयोग ही कल्याणकारी होता है। उसका दुरुपयाग भी हो सकता है, 
किन्तु वह विनाणञक होगा । अनुकूल रेलगाडी में बेठ कर गात्री 
अभिगम्य स्थल पर पहुँच कर रहेगा, किल्तु प्रतिकूल रेल्गाडी उये 


| परप्डरीफक पर धाम नित्यमक्ष रमव्ययम । 
तदभक्तानामक्षिभूत पृष्डरीकाक्ष ईरित ॥। 
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उस स्थल से निरन्तर दूर ही छेती चली जायगी। यदि रेलगाड़ी 
का सदुण्योग करना हैँ तो उसके आनृकूल्य से काम छेता होगा। 
आनुक्त्य यथार्थ का साधक है और प्रातिकूल्य बाधक । माधुर्यो- 
पासको की साथना मानुप्री रूप पर टूट पडने का अभ्यास कराती 
है । यही उनकी साधना का प्रातिक्त्य एवं दुरुपयोग है अयथार्थ 
की सिद्धि है। उसे श्रीक्षष्ण के मधुर रूप. पर लगा कर देखो । 
कितना शीघ्र बेडा पार होता है | 
यो तो नारायण, पुण्डरीकाक्ष, चक्रपाणि के अनन्त रूप है, परतु 
उनमे सौन्दर्य-सीमा (विभव-कोटि मे) श्रीराम और श्रीकृष्ण, ये दो 
ही है । इनमें भी अमर्याद प्रेम-पाश से आकर्षण 
श्रीकृष्ण ततम. करने की शक्ति श्रीकृष्ण-रूप में ही विशेषता से 
की विशेषता पाई जाती है उन श्रीकृष्ण के रूप में जिनको 
त्रिभगीलाल, नटनागर, वनमाली, बॉकबिहारी, 
मदनगोपारल, 'रसिकविहारी और वशीधर आदि छबीले (शोभन) 
नामो से बोलते है और जो गोविन्द, गोपीतवाय, घनश्याम, दामो- 
दर, नवनीतलाल, नन्दनन्दन, पार्थ-सारथी, यशोदानन्दन, राधा- 
बल्लभ और वेणुगोपाल आदि नामो से प्रसिद्ध हे, जिनमे परकीया- 
भाव तक की उपासना भी चलती है तथा जिनमे उपासक लोग अदु- 
भुत-अद्भुत भाव अर्पण करते हे । कोई कहता है, “हे जगदीश ! 
में आपको भेट देना चाहता हूँ, परन्तु जिस वस्तु का आपके पास 
अभाव हो वह देता अच्छा है, किन्तु अभाव तो आपके पास किसी 
वस्तु का दीखता नही है, हाँ, एक मत्त का अभाव अवश्य हो सकता 
है क्योकि उसको तो राधा ने चुरा रक्खा है, इसलिए, है यदु- 
ननन्‍्दन | में वही मन आपकी भेट करता हूँ, उसे स्वीकार कीजिए”॥ 
कोई कहता है--'हे दीनदयाल | में तो टेढी बातें ही करूँगा और 
कुटिलता नही छोडुगा, क्योकि आप टेढी टॉगवाले, तीखे नेत्रवाले, 
और मोर-मुकुटवाले त्रिभगीलाल है। सीधे हृदय में आप कंसे 
निवास करोगे ? दु ख पाओगे।” कोई कहता है--“हे नन्दलाल | चोर 


हे 
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अपने छिपाने को अँधेरा खोजा करता है, आपने दूध, दही, 
मक्खन आदि की चोरी कर के चोर-पदवी धारण की है और जैसा 
घोर अन्धकार मेरे मन में छा रहा है वैसा अन्यत्र न मिलेगा। फिर 
इसमें आकर क्यो गही छिप जाते हो ?” कोई कहता हँ--“आप 
गोपाल हो | आपके पास बहुत दूब मिलेगा, यह सोच कर में आपकी 
शरण में आया हूँ, किन्तु यहाँ तो कुछ उलटी बात ही दीख पडती 
है । मुझे तो ऐसा अतीत होता हैं कि भाँ का दूध भी आगे न मिल 
सकेगा ।” ऐसे ही अनेक भावों को भक्त कृष्ण को अपित करते हे 
जिनमे सब प्रकार के प्रेम-भाव समा जाते हे । कालिन्दी-कलकन्दुक- 
क्रीडा-रत, कदम्ब-केलिकर, कालीय-कन्दन, कस-निकन्दन, क्लेश- 
निवारक, कुसुम-सुकुमार-हास, कृपालु कृष्ण से विशेष छीला रूपवान्‌ 
कोई कलेवर नही है | उनके लावण्य से असख्य कामदेव लज्जित 
होते है । वे अभिनव-जलघर-सुन्दर है । रूप-सोन्दर्य की अत्यन्त वेग- 
बती सभी नदियाँ कृष्ण-रूप-माधुरी के सागर मे विलीन होती है। 
उनकी छवि-माधुरी को निहारते-निहारते मन कभी तुप्त नही होता । 
उनकी लीला (क्ृृति-गति) में एक अद्भुत मोहन-मत्र हे ।॥ राधा ने 
उसी मोहनी मूर्ति पर सर्वस्व अर्पण कर दिया या। इसो से उनको 
अपूर्व पद मिला हैे। इस तथ्य को भारतेच्चुजी ने इस प्रकार 
गाया है-- 

“जय वृषभानु-तन्दिती राधा, 

शिव ब्रह्मादि जासु पद-पकज 

हरि-वशहेतु अराधा" 

राधा की प्रतिप्ठा' कृष्ण की झर्ित के रूप में हो चुकी हे । 

राधा की ३रण-रज की सरसता, सुखदता, लोकपाववता और वज्ञ- 
कारकता की प्रशसा करते हुए अलवर के जयदेव कवि कहते हे-- 





|. किसी शायर ने क्या ही अच्छा कहा है--- 
क्यों इस अदा से आये कि प्यार जा गया सुझे ? 
यह आपका क़सुर है, मेरी ख़ता नहीं ॥ 
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“बद्मएद्र भीषम वसिष्ठ शुक नारदादि साधत अखंड भविति सुख सरसावनी। 
तेऊ जाहि सहसा निहारि न सकत क्योहँ जोगिन दुराय ज्योति जाकी जगपावनी ।। 
कवि जयदेव भने ताही परब्रह्म काज सद्य वशकारक है भुरकी सुहावनी । 
धारि रही ऐसी अति अदभूत अनन्त शक्ति राधे पद-पकज की रज सतभावनी ।/ 

रृष्ण की रूप-माधुरी से मत्रमुग्ध स्तेह-नगर म सरे आम 
लुग्ती हुईं गोषियों चौथ के चन्दा रों कहती हे--तुम्हारे 
दर्शन करनेवाले को कलक अवश्य लगता है। तुम्हारी यह कीर्ति सुन 
कर ही हमने तुम्हारे दर्शन किये हे । हमे श्रीकृष्ण का कलूक अवश्य 
लगना वाहिए । कृष्ण-प्रेम के मद में उन्‍्मत्त गोपियाँ कहती है--- 
“चाहे सब बान्धव परित्याग कर दे, अथवा गुरु-जन निन्‍्दा करे, तो 
भी मेरे जीवन तो परमानन्द गोविन्द ही रहेंगे ।/६ 

अन्यत्र गोपी कहती है कि--“मभेरा मन कृष्ण के चरणारविद 
से एक क्षण भर के लिए भी तिवर्तित नही होता है, प्रेमपर-अनु- 
राग मुभे एसा मत्तायमान कर दे कि मुझे चिन्ता न हो। चाहे 
प्रिय बान्वव निदा करें, गुरुजन ग्रहण करे या परित्याग करे, छोग 
दुर्वाद परिघोधित करे ओर चाहे वश को करूक लगे ।१ 


कृष्ण ने इसी प्रेम का परिचय प्राप्त कर के गोपियों के साथ 
कैसी-कसी ठीलाएँ की है, यह भागवत्‌ के पाठकों से छिपा नही है । 
इस सब कहने का आशय यह नही है कि राम की रूप-माधुरी 
और मोहन-शवित कृष्ण से कुछ कम हैं । अपने-अपने ढंग से दोनों 
ही अद्वितीय है । रघुनन्दत कतंव्यपरायणता और धर्मर्थादा की 
प्रतिमृति है । उनसे बढ कर सदाचार का आदर्ण और किसी को 


| “त्यजन्तु बान्धवा सर्वे निन्‍दन्तु गुरवोी जना । 
तथापि परमानन्दी गोविन्दो सस्ते जीवनस्‌ 

ग चित्त नैव _निवतेते क्षणमपि श्रीकृष्णपादाम्बुजात्‌ । 
निन्‍्दन्तु प्रियबान्धव। गुरुजना ग्रण्डन्तु मृझचन्तु वा । 
दुर्याद परिघोषयन्तु सनुजा वद्दों कलकोउस्तु बा। 
तादृफ्‌ प्रेमधरातुरागभधुना भत्तायमानन्तु मे ॥ 
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नही कहा जा सकता । श्रीकृष्ण भी स्वय प्रेमस्वरूप हे और प्रेम- 
पाण डालते में अद्वितीय हे । राम दाता हे, क्रष्ण मस्ताना हें 
जिन्होंने किसी को अपनी छवि माधुरी में फेंसा लिया, किसी को 
बी से मोह छिया, किसी पर अपने सरस चरित्रों का जादू कर 
दिया और किसी को ऐसा उन्मत्त बना दिया कि उसने अपनी 
सुध-बुव भूल कर पैरो के बस्त्राभूषण शिर में और बभिर के पेरो 
में पहन लिये । छोक-छज्जा हुवा हो गईं। ऐसे इन्ध्र-जाल के 
आकर में मर्यादा की खोज करना व्यथथं एवं मू्खे प्रयास है । 


जगत्‌ में दो भाव प्रधान रूप से विरूसित हँ-प्रेम और घृणा । 

प्रेम दो व्यक्तियों के बीच की दूरी को मिटा कर समीप कर देता 
है और घृणा सान्निव्य को मिटा कर दो व्यक्तियों को दूर कर देती 
है । कृष्ण प्रेम-स्वरूप होने से आकर्षण करते है । जीवो का भग- 
वहासत्व सिद्ध है, पर्तु वे प्राय प्रेम के आचरण से तथा वेकुण्ठ- 
नाथ की प्राप्ति से दूर रहते हे । उनको क्रृष्ण अपनी रूप-माधुरी, 
वशी-ध्वनि, अथा रसिक-चरित्रो से प्रेम-मुग्ध कर के अपनी ओर 
खींच छेते हे । ध्यान देने की बात है कि भगवान्‌ का सौशीत्य 
गुण भी (जो उनके चार गुणो में से एक है) विशेषत नन्द-मन्दन 
ही के चरित्र में चरितार्थ होता है । बडे का छोठों के साथ अभेद- 
भाव से मिलता ही तो सौशील्य है ।। इस सौशील्य को कृष्ण के 
प्रेममय चरित्र मे इस प्रकार देख सकते है कि इधर तो “क्ृष्ण 
स्वय भगवान्‌ है| और उधर ननन्‍द गोपमात्र है।यह उनका 
सौशील्य हैँ कि वे नन्‍्द गोप के आत्मज होकर अवतीणर्ण होते है ।' 
उनसे अभेद भाव से मिलते है कि कोई अन्तर नहीं रखते। यही 
बडे का छोटे से निरच्तर होकर मिलना है । यही उनका सौशील्य है। 


कि 


| “ महतो मस्देस्सहु नीरम्प्रेण सतलेष सौशील्यम्‌ ४“ 
4. “क्ृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌ 
॥ “नत्वगोपप्रियात्मज ” 
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किन्तु राम के स्वरूप में यह रहस्य-भाव अगीकृत नही हो 
सकता, क्योकि उतका स्वरूप मर्यादा का है । इस भाव का उस 
स्वरूप में अगीकृत होना स्वरूप-विरुद्द हैं। राम शील-निधान है 
और कृष्ण प्रेम-निधान | भक्त कष्ण की मबुर छवि में, उनकी 
लीलाओ मे प्रेम की कोई कक्षा न्यून नही देखते । उनके विचार मे 
दाम्पत्य (पति-पत्नी ) प्रेम भी प्राय इतना उत्मादक नहीं है। वे 
ऐसी तायिका का भाव भी ग्रहण करते है जो अपने इप्ट (प्रिय) के 
साथ प्रेम करती है, जिसे अपने माँ, बाप और पति के विरोष की 
चिन्ता नही है, एव जिसने 'कुल-कान' और लोक-बन्धन को तोड डाला 
हैँ । प्रेम का स्वभाव है कि इसके नि सकोच सचार में जितनी 
बाधाएँ समुत्पन्न हो उतना ही तीज होता है । इसके अतिरेक का 
परिचय यह हैं कि इसके मार्ग मे जितने कष्ट आते हे वे सब सुख- 
पूर्वक सह लिए जाते है। जितनी बाधाएँ इसके प्रवाह-पथ में उप- 
स्थित होती हे वे सब इसके वेग से दूढ जाती है । बाबाओ को 
तोड कर जो प्रेम अपना मार्ग निर्मित करता है उससे उसकी शक्ति 
बढती हे । छोक-लज्जा, गुरुजन-उपालभ, तथा लछोक-निन्‍्दा का भय 
आदि बाधाएँ है । इनको वही तोड सकता हे जिसका मन केवल 
अपने प्रिय में लीन हो, जिसकी अनन्य 'छगन' हो ऐसी कि उसके 
आगे अन्य सब भाव तुच्छ हो जाएँ । 

पति-पत्नी का पारस्परिक प्रेम तो स्निग्ध है, किन्तु उसमे 
प्रणय-कोप के लिए अवकाश प्राय नही होता । रसिक लोग इसकी 
विलक्षणता का अनुभव परकीया-भाव में करते है। गहनता के 
साथ-साथ परकीया-भाव के नुकीलि प्रेम में प्रणण-कोप का भी एक 
विशेष सुख होता है । प्रिय के दूर रहने पर विविध विचारों का 
घटाटोप, मिलने के लिए एक विचित्र व्याकुलता, प्रिय की माधुरी- 
मूर्ति का चिन्तन, प्रिय के रूठ जाने पर अपने व्यवहार पर मधुर 
परचात्ताप, सकेत स्थान के भयमय पथ पर निर्भय गमत, ठीक समय 
या उससे पूर्व ही सकेत-स्थान पर जा पहुँचना, अनुराग भरे छोचनो 
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से पथ को माँकते हुए प्रिय की प्रतीक्षा, मिलन-बेला के अति 
समीप आते पर चित्त की आकुलता की वृद्धि तथा वियोग-बेला के 
निकट आने पर उर-पीडा का अतिरेक, अभिसरण (छिप-छिप कर 
जाना) मे सतकंता, प्रणय-कलूह में मधुराक्षेप तथा कटाक्ष-शर- 
सधान, वचनों के कदु होते हुए भी अन्तर कौ मधुर स्थिति, कभी- 
कभी दासत्व-स्वीकृति, अनुनय-विनय आदि अनेक श्ुगारिक सुखद 
अनुभव इस कक्षा के रसिक उपासको को ही होते है । गीत-गोविद 
के रचयिता जयदेव और पदावली के रचयिता विद्यापति को अनेक 
आलोचक इसी कक्षा के भवतों में मानते हे । प्रेम की जो छठा 
राधा-कृष्ण के प्रेम में मिलती है, वह क्रष्ण-रक्मिणी के प्रेम में उप- 
लब्ध नही है। एक स्थान पर परकीया-भाव है, दूसरे पर स्वकीया- 
भाव--एक में मधुरता, तरछता और आकर्षण है और दूसरे में 
उच्चता, मर्यादा ओर आदर्श । परकीया-भाव के उपासको को उतना 
आनन्द सयोग में नही प्रतीत होता है जितना वियोग में। सयोग 
की वियोगोन्‍्मुखी परिस्थितियाँ ही ऐसे भक्तों को रुचिकर प्रतीत 
होती हैँ ।॥ इसलिए प्रणय-कलह, मान आदि की माधुर्य भाव में 
प्रतिष्ठा है । 


जो प्रेम और मर्यादा का सम्बन्ध है वही कृष्ण और राम का 
भी कहा जा सकता है । कृष्ण के उद्भव के विषय मे किसी कवि 
की ये दो पक्तियाँ कितनी साभिप्राय है --- 


प्रेम जहाँ मरजाद नहीं अर यह मरजादा सागर । 
तिहि रस कारण ननन्‍्द-भवन तब प्रकट भये नठतागर | 


एक और दोहा लोक में बहुत प्रसिद्ध हो चुका हैं जो कृष्ण और 
राम के स्वभाव एवं चरित्र का सजीव चित्रण करता है वह यह है - 


>> 


8 एक उद्दू के कवि का कहना है--- 
“यो हमको प्यार करते से सिलता सज्ञा नहीं। 
जब तक बिगड़ बिगड़ के कोई कोसता नहीं ।”? 
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सीतापति की कोठरी, चन्दन जडी किवाड । 

ताज्ली ज्ञागी प्रेम की, खोलें कृष्ण मुरार ॥। 
ठीक भी हे यदि भगवान्‌ रघुनन्दन प्रेम की ताली न लगाएँ और 
किवाड खोल दे--मर्यादा छोड दे, तो यह कार्य उनके स्वरूपानुरूप 
न होगा, किन्तु इन किवाडो को मर्यादा से ऊपर बिलास करनेवाले 
यदुनन्दन खोलते है क्योंकि वे किसी नियम में आबद्ध नही है। 
अन्यथा करदेने की शक्ति भी तो अलौकिक ही होती है । प्रेम को 
प्रेरित करनेवाली वही शक्ति कितनी दिव्य होती है, देखिये -- 

“उपजा प्रेम जो हिरदे माही, नेम अचार रहा कछ, नाही ।” 

लोक में गुण रहने से गुणी की उत्तमता सिद्ध होती है, जैसे, 
सुगध गुण रहन से पुष्प की अथवा कान्ति-गुण रहने से रत्न की । 
इस प्रकार गुण ही प्रधान रहा, गुणी प्रधान नही रहा, किन्तु इस 
तथ्य की सिद्धि भगवान्‌ मे विपरीत होती है। वह गुणी-प्रधान हैं । 
सत्य, ज्ञानादि गुण उसके आश्रय से शुभ हुए है । उन्तके गुणी-प्रधान 
होने से उनमे प्रक्षिप्त कोई भी दोष गुण होकर निकलता है । उनके 
स्वरूप ही की यह महिमा है कि उसमे पडते ही दोष भी गृण हो 
जाता है । इसी दृष्टि से किसी महात्मा ने श्री काव्चीवरदराज के 
प्रति कहा है -- 

"लोक में गुणी है । उनमे गुण का होना मगल पद है । परल्तु 
है हस्तिगिरिपते | यहु बात आप में तो फिर उलटी है। सत्य, 
ज्ञानादि गुण आप में आश्रय पाकर शुभ हो गये हे । यह हम लोगो 
ने वेब-मर्यादा से निर्णय किया है ।”॥ 

इस मर्यादा से प्रथम तो दोष कृष्ण में ठहरने की क्षमता ही 
नहीं रखते, उनमे पडते ही वे गुण हो जाते हे, फिर कृष्ण को दोषी 


ग “गुणायत्त लोफे गुणीषुहि सत सगलपदस्‌ । 
बिपयंस्त हस्तिक्षितिधरपते तत््वयिपुन ॥। 
गुणास्सत्यज्ञानप्रभुतम उत्त ट्ववृगततया । 
शुभीभूय याता इति निरणसिष्म भुतिवशात्‌ ।” 
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प्रत्यक्षत सौन्दर्योपासक थे | वे लौकिक स्वरूप पर मृग्ध होकर 
श्यामसुन्दर के दर्शन पागये । भक्तमाल अथवा हरिभक्‍त प्रकाशिका 
में इन भकतो की कथा सविस्तर मिलती है । ये भाव अति सराह- 
नीय है और अर्चास्वरूप की छवि-माधुरी तथा सेवा द्वारा भक्त 
लोगो को प्राय मिलते रहे ह । 


भगवान्‌ गुणाकार है । उनके गुणों के वर्णन करने की शबित 
किसी में नहीं है । फिर भी भकक्‍तों को उनका गुण- 
वर्णन सदेव प्रिय रहा हे । यामुनाचार्य स्वामी भगवान्‌ 
के कुछ गुणी की ओर सकेत करते हुए कहते हे-- 


भगवान्‌ के कुछ 
गुणों का दर्णन 


वशी बदात्यों गुणवानूजु शुचि 
मुंदुर्दयालुमंधुर स्थिर सम 
कृती क्ृतश्सूवमससि स्वभावत 
समस्तकल्याणगुणामृतोदधि ॥। 


(१) वशी-यह शब्द 'प्रभुता' और 'अधीनता' दोनो भावों का 
द्योतक है। 
“सर्वस्यवशी सर्वेस्थेशान 
जगद्शे वर्ततेद कृष्णस्यथ सचराचरम्‌ । 


उक्त वाक्यों से 'वशी' का गौरव प्रकट होजाता है। 'वशी 
अधीन ' पद से भी यह स्पष्ट है कि भगवान्‌ अपने आश्रितों के 
अधीत है । विश्वामित्रजी के प्रति श्रीराम के वचनों से यही भाव 
इस प्रकार स्रवित होता है- 


“इसौ सम मुनिशादल किकरो समुपस्थितौ । 
आज्ञापय यथेच्छ वै शासन करवाब किम्‌ ॥। 


अर्थ-हे मुनिगादूल हम दोनों किकर आपके सामने है। आप 
इच्छापूवंक आज्ञा दीजिये | हम आपके किस आदेश का पालन करे ? 
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इससे सिद्ध है कि जिन भगवान्‌ के सब व में हे वही अपने आश्नितों 
के वश में हैं। इसी से उनके लिए 'वशी' शब्द सार्थक है । 


(२) वदान्य -इसका अर्थ है उदार | भगवान्‌ की उदारता 
प्रसिद्ध है। कहा भी है- 
“नित्योइनित्याना चेतनश्वेतनाना । 
एको बहूना यो विद्धाति कामान्‌।। 


जो अकेले ही बहुतो की कामना पूर्ण करते हे निसन्‍देह वे 
उदार है । 

(३) गुणवानू-गुण्यते, अभ्यस्यते इति गुण (सदा अनुसधान करने योग्य) 

यहाँ सौशीत्य गुण विशेषता से लिया गया है । गुणवान्‌ का 
अर्थ यहाँ सौशील्यवान्‌ है। पहले ही कहा जा चुका है कि भेदभाव 
को मिटा कर बडे-छोटो से मिलना ही सौशील्य गुण हैँ । भगवान्‌ 
का बडप्पन सिद्ध है। उनका गृह, शवरी गोपालादि के साथ मिलता 
इसी गुण का परिचायक है । 


कै 


(४) ऋजञु “इस शब्द का प्रयोग अकुटिल के अर्थ में होता 
है । भगवान्‌ सरल है, कुटिल नही है। इस सम्बन्ध मे भगवान्‌ राम 
के वाक्य स्वय प्रमाण हैं। उनका कहना है-"हे सीते, में अपने जीवन 
को छोड दूँ, और चाहे तुमको भी लक्ष्मण सहित छोड दूँ, किन्तु 
अपनी प्रतिज्ञा को, (विशेषत ब्राह्मणों के प्रति करके) न छोड़ ।' 
इस सम्बम्ब में द्वोपदी के प्रति कृष्ण के ये वाक्य भी स्मरणीय 
हें-“हे द्रोपदि | स्वर्ग गिर पड़े, पृथ्वों शीर्ण होजाए, हिंमाऊय के 
टुकडे होजाएँ, और चाहे समुद्र सूख जाए, परल्तु मेरा वचन अन्यथा 
न हो ।$ ऋजू का अर्थ आश्वितछदानुवर्ती भी होता है । 





है “अप्यह्‌ जीवित जह॒चया त्वा वा सीते सलक््मणाम्‌ । 
नहिं प्रतिज्ञा सश्रुत्य ब्राह्मणेभ्यो विधोषत ।॥ 
॥ “शो पतेत पृथिवो शीयत्‌ हिमवान्‌ शकली भवेत्‌ । 


शुष्येत्तोयनिधि कृष्णे न में मोध बचो भवेत्‌ ॥* 


श्एर 


(५) शुत्चि --अपहत पाप्मा-उपकार के समय प्रत्युपकार की 
आकाक्षा न रखने वाला अथवा द्रव्य-तारतम्य बिना भक्तिमात्र से 
प्रसन्न होने वाले । भगवान्‌ ने स्वय स्वीकार किया है-“भक्‍्तो द्वारा 
प्रेम से लाया हुआ अणु भी मुझ को बहुत होता है और अभकक्‍त के 
लाए हुए बहुत से भी मेरी प्रसन्नता नहीं होती |” अथवा शुति 
का अर्य है 'पावन । पावन' दूसरो को पवित्र करने वाले को कहते 
है । महापुरुषों के ये वाक्य प्रमाण हे- 


“पावनस्सवेभूताना त्वमेव रघुनन्दत” वा 
“अपवित्र पविन्नों वा सर्वावस्था ग्रतोषपि वा । 
ये स्मरेत्पुण्डरीकाक्ष सबाह्याभ्यन्तर शरुचि ।/” 


(६) सदु --ठस शब्द का सामान्य अर्थ है 'कोमल'। भगवान्‌ 
भी कोमल है क्योकि वे अपराधी और सजातभय छोगो को सहसा 
आश्रयण प्रदान करने वाले हे । भगवान्‌ को कोमलता के सम्बन्ध 
में अनेक उदाहरण दिये जा सकते है । ये शब्द प्रमाण है- 


/“विदित सहि धर्मज् शरणांगतवत्सल । 
तेन मैत्री भवतु ते यदि जीवितुमिच्छसि ।।” 


मुदु उसे भी कहते हे जो आश्रित के विश्छेष को सहन न कर 
सके ।” भगवान्‌ भी अपने आश्वित के विश्लेष (वियोग) को सहन 
नहीं कर सकते, अतएव उन्हें मूदु' कहना उचित ही है । प्रमाण के 
लिए अन्यत्र कहे हुए इस इलोक को देखिये - 


“सक्वत्वदाकार विलोकनाशया तृणीक्ृतानुत्तमभुक्तिमुक्तिभि । 
महात्मभिर्मामवलोक्यता नय क्षणेषपि ते यद्विरहोइतिदु सह ॥ 


|| भक्तेरण्वप्युपानीत प्रेमणा भूयेंव मे भवेत्‌ । 
बह्दष्यभक्तोपहत न में तोषाय कहल्पते ॥॥ 


|. आश्षित विश्लेषासहष्णु सृवु । 


११३ 


(७) द्याल्ु --(स्वार्थनिरपेक्ष होकर परदु ख से दु खी होना ही 
दया है ।) जितना स्वार्थ बुद्धि के अर्थात्‌ परदु ख से दु खी होता दया 
है । जिन से स्वार्थ है उनका दुख देखकर दुखी होना दया नहीं 
है । स्वार्थ सापेक्षता की दशा में दया का भाव दब जाता है, इस- 
लिए निरपेक्ष भाव दया का साथी है। 'पर' शब्द से मित्र-शत्र से 
व्यतिरिक्त केवल 'उदासीन' भाव का सकेत मिलता है वयोकि शत्रु- 
विषय में दया होने से पुरुष असमर्थ कहलाता है। पुत्रादि के दुख 
से दु खी होने में पृत्रत्वादि-सम्बन्ध-भावना ही मुख्य ठहरती है। 
इसी भाव से प्रेरित होकर मनष्य उनकी रक्षा करता है, दयाद्रवित 
होकर नहीं । 

'परदु खदू खित्व दया' 
यह कहने से ग़का उठाई जासकती है कि जो परमात्मा नित्यानन्द 
स्वरूप है उसफो दू ख कसा ? उसको दु खी कहने से निविकार श्रुति 
का बाघ होता है, अतएवं शका वालो के मत से- 
'परदु खापातिकीर्पा' अर्थात्‌ परदुख अपाकर्तु दूरीकर्तुंमिच्छा 

परदु ख को निवारण करते की इच्छा ही दया हैं। यह ठीक 
नही है क्योकि लोक मे दूमरे के दु ख का निवारण करना असाध्य 
दीखने पर उसके मिटाने की इच्छा नहीं भी होती है, फिर भी 
अनेको को पर-दु ख से दु खी होते हुए देखा जाता है। उनको दया- 
वान्‌ कहा जाता है । इस व्यवहार में हानि होगी । चेतन का दुख 
देखकर परमात्मा को दु ख होना, रक्षा के हेतु होने से गुण है, दोष 
नही है । कम से दु ख का होना दोप है | वात्मीकि रामायण का 
यह वाक्य इसका प्रमाण है-“वे मनुष्यों के व्यसनो (दु खो) में बहुत 
दुखी ही जाते हे और सब उत्सवों मे पिता की तरह बहुत प्रसन्न 
हो जाते हैँ यदि अपने छोगो के दु ख देख कर परमात्मा को दु ख 


| स्वार्थ निरपेक्ष परदु खदुखित्व दया' 


भू व्यसनेषु सनुष्याणा भुश भवति दुखित । 
उत्सवेषु च सर्वेषु पितेव परितुष्यति ॥” 


११४ 


न हो तो ऐसे कठिनप्रकृति स्वामी की शरण लेने से क्‍या फल 
होगा ? इसलिए स्वार्थनिरपेक्षपरदु खदु खित्व,, यह दया का 
लक्षण बहुत ठीक है। निविकार श्रुति का यही अभिप्राय ग्रहण 
करना चाहिए कि परदु ख को देख कर परमात्मा को दुख होना 
कर्म-प्रयुकत-विकार नहीं हैँ । 

इसी सम्बन्ध में कुछ छोग यहाँ प्रश्न कर देते हे कि अपनी 
पत्नी सीता का अपहरण हो जाने पर कया राम को उनके प्रति 
दया नहीं आई ? यदि दयाभाव उत्पन्न हुआ तो वहाँ 'त्नीत्व' 
सम्बन्ध था, उदासीनता कहाँ थी ? ऐसा प्रश्त करने वालों को 
यह समझ लेना चाहिए कि जानकी जी के प्रति पत्नीसम्बन्ध 
से राम को दया नहीं आई, शोफ़ हुआ । एक ही व्यक्ति के प्रति 
अनेक व्यवहार रहने से एक-एक व्यवहार के साथ एक-एक भाव 
हो सकता है। स्त्री जाति का अत्यन्त पराभव हुआ, यह असहय 
है'--इस व्यवहार-भेद से उन्ही जानकी के प्रति राम की दया हो 
सकती है, परन्तु वह पत्नीव्यवह्वार से नही कही जायगी। ऐसे 
स्थल में एक ही व्यक्ति के प्रति व्यवहार का विभाग होता है। 
इसी प्रकार पुत्र के विषय में पुत्रत्व बिना, उदासीन व्यवहार से, 
दया हो सकती है। रामायण में सीता के सम्बन्ध में यह 
व्यवहार-विभाग स्पष्ट कर दिया गया है। “स्त्रीजाति मे से 
कोई प्रणष्ट हुई, यह भाव करुणा का है, प्रिया थी” यह भाव 
मदन-सम्बन्ध से होता है, पत्नी जाती रही' यह शोक हैं और 
बह एक आश्विता थी इस सम्बन्ध में अहिसकत्व-भाव हैई 

(८) मधुर --आनन्दरूपतावान्‌' मधुर । इसका प्रमाण यह है- 

रसो वै स आनन्दो ब्रह्म-प्रियो हि ज्ञानिनोत्यर्थभमह सच मम प्रिय । 


ऐसे प्रमाणो से प्रतिपादित आनन्दरूपतावान्‌ मधुर-शब्दार्थ है। 
कायिक-वाचिक मधुरता भी मध्र-शब्दार्थ में आ जायगी । 


6 


भगवान में कायिक मधूरता का प्रमाण यह है-- 


| स्त्री प्रणष्टेति कारुण्यातु प्रियेति भदनेत च | 
पत्नी नष्ठेति शोकेन आशिितेत्यनुशसत ।॥॥ (बाल्मीकि रामायण) 


११५ 


“सोमवत्प्रियदर्शन 
अथवा 
“रूपौदारंगुण पुसा दृष्टिचित्तापहारिण ” 
और वाचिक मघुरता का प्रमाण यह है-- 
/प्रियवादी च भूताता सत्यवादी थे राघव ”।॥ 


(९) स्थिर --आश्रित की रक्षा मे बिता क्षोभ के स्थैयँवाले 
व्यक्ति को स्थिर कहा जाता है | | राम की स्थिरता प्ररु्यात है। 
अति विकट वातावरण होने पर भी विभीषण के शरण में आते 
पर राम ने उन्हें बिता क्षोभ के ही आश्रय और रक्षण प्रदान 
किया। किसो को अपनाकर दुत्कारना अस्थिर व्यक्ति का काम 
हैं । स्थिर तो मित्रूप से ग्रहण किये हुए को छोडना धर्म नहीं 
मानता। $ आश्रित-रक्षण के सम्बन्ध में ऐसी स्थिरता ही स्थिर 
शब्द की सार्थकता है। 

(१०) सम --जातिगृणवृत्तादि बिना सर्वे-शरण्य होना ही 
समत्व है। गीता में भगवान्‌ कृष्ण ने स्वयं कहा है-- 

समोष्ह सर्वभूतेषु न मे द्वेष्योड्स्ति न प्रिय ”। 

(११) कृती --कर्तव्यरहित कृती। गीता में स्वय कृष्ण का 
वाक्य है--- 

“न में पार्थास्ति कर्तेव्यम्‌/ 


अथवा “कृती' कृतकृत्य को भी कहते है। “लका में राक्षस- 
राज विभीषण का राज्याभिषेक करके कृतक्ृत्य राम निश्चित 
होकर प्रमुदित हुए ।। यदि भगवत्रूप कृती न हो तो राम 
| 'आशितरक्षणे स्थैर्यअक्षोभ्यत तदान्‌ । 
भू सिन्नभावेन सम्प्राप्त ने त्यजेघ कथचन । 
है “अभधिषिच्य च लकाया राफ्षसेन्द्र विभीषण । 
क्ृतकृत्यस्तदा रासो विज्वर भ्रमुमोद हू ॥४* 


११६९ 


रावण के हाथों मे छका के होते हुए भी विभीषण को लकेश न 
कह देते । भगवान्‌ सत्यसकल्प है, इसीलिए विभीषण का अभिषेक 
कर देने पर वाक्दान की सिद्धि हो जाने से वाल्मीकिजी ने कहा 
कि राम कृतक्ृत्य हो गये। भगवान्‌ जो चाहे वही हो जाए, 
इस कार्यकुशछता और सामर्थ्य को छेकर यह क्ृती शब्द है । 


(१२) कृतज्ञ --(उपकारज्ञ )। इस शब्द का प्रयोग उपकार 
मानने बाले के लिए आता है । किसी के किए हुए उपकार को 
सामान्‍्यता से नही, विशेषता से मानना कृतज्ञ का गुण हूँ। 
भगवान्‌ उपकार को अच्छी तरह मानते है ओर कदाचित्‌ एक ही 
उपकार से प्रसन्न भी हो जाते है। इस सम्बन्ध में ये वाक्य 
प्रमाण हुं--- 

“न स्मरति अपकाराणा शतमपि आत्मवत्तया। 
कथचिदुृपकारेण इतेनकेन तुष्यति ।॥।” 


और इसीसे धौम्य ने कहा है-- 


“अपां समीपे दायनासनस्थितौ 
' दिवा चरात्रौ व यथाधिगच्छता । 
यद्यस्ति किचित्सुकृत कृत मभया 
जनादेनस्तेन कृतेन  तुष्यतु ।” 


भगवान्‌ के अनन्त गृण युक्त अनन्त नामो में से इन बारह 
तामो के वर्णन से यह सिद्ध हो जाता हैँ कि राम, क्रृष्ण, नारायण 
भगवान्‌ आदिक भगवज्ञामों को छोड कर विश्व में इतर कोई 
नाम जपने थोग्य नही है क्योकि वे ही सब से बडे हे और 'परत्व' 
उन्ही को प्राप्त है। ब्रह्मा से लेकर घास तक जितने प्राणी जगत्‌ 
में व्यवस्थित हे वे सब करमंजनित जन्म-मरण के वशणवर्ती है। 
इसकारण यदि ध्यानी छोग उनका ध्याव करें तो वे उपकारक 
सिद्ध नही हो सकते क्योकि वे सब अविद्या के भीतर हे और 


११७ 
परिणामी है ।॥ 


इसलिए यह विचारणीय हैं कि जो स्वय अविद्या में फँसे 
हुए है, परिणामी है, और जीते और मरते हे, वे चाहे कितने 
ही बडे अधिकारी क्यो न हो, जब स्वय संसार-चक्र से बँधे हुए 
हैं तो अन्य जीवो को उससे कंसे छुडा सकते हैँ। इस कारण 
ध्यान केवल नारायण ही का करना चाहिए । ज्यासजी तो इस 
संम्बन्ध में भुजा उठा कर कहते हे-- में भूजा उठा कर सत्य, 
सत्य और फिर सत्य कहता हूँ कि वेद से बढ कर कोई शास्त्र 
नहीं है और केशव से बढ़ कर कोई देव नहीं है ॥| श्री शुकदेवजी 
नें अखिल शास्त्र-निष्कर्ष इन शब्दों में निरूपित किया है-- 
“सब शास्त्रों का मथन और बार-बार विचार करने पर एक 
यही मत निष्पन्न हुआ हैँ कि सदा ध्यान करने योग्य एक 
नारायण ही है ।१ 

मैत्रेयजी को पराशरजी द्वारा दिये हुए इस उत्तर से भी 
सिद्ध होता है कि परत्व नारायण ही को प्राप्त हैं । कारणवस्तु 
की सूचना देते हुए वे कहते है-- 

“विष्णो सकाश्षादुद्भूतम्‌” 

अर्थात्‌ यह सब विष्णु से उत्पन्न हुआ हैं। विष्णु ही सब के 

कारण है। वेदान्त का निर्णय भी इसी प्रकार हैं--- 


| आज्रह्मस्तम्वपर्यन्ता जगदन्तव्य वस्थिता । 
प्राणिन फर्मेजलिता ससार-वद्ावर्तिन ।॥ 
यतसततो न ते ध्याते ध्यानिनामुपकारका । 
भविद्यास्तगेंतास्सवें ते हि ससारगोचरा ॥॥ 


| “सत्य सत्य पुन, सत्य भुजमुत्थाप्य चोच्यते । 
ने वेदाच्च पर दारत्र त॑ देव फेदावात्पर ॥” 
गृ आलोड्य स्वशास्त्राणि विचायेव पुन पुत्र । 
इदसेक सुनिष्पन्न ध्येघो नारायण सवा |) 


श्शृ८ 


“वेदवित्परवरप्रोक्तवाक्य न्‍्यायोपव्‌ हिता वेदास्साज़ा 
हरि प्राहु जगज्जन्मादिकारणम्‌ ।” 


इसी के अनुरूप “जन्माग्यस्ययत “--यह व्यास-सूत्र है। इसका 
मूल तैत्तिरीयोपनिषत्‌ का यह वाक्य हे--“जिससे निश्चय ही ये 
सब भूत उत्पन्न होते है, उत्पन्न होने पर जिसके आश्रय से ये 
जीवित रहते है और अन्त मे विनाशोन्मुख होकर जिसमें ये छीन 
होते है, उसे विशेष रूप से जानने की इच्छा कर । वही 
प्नह्म है ।॥ 
ऊपर श्रुति और सूत्र दोनों मे ब्रह्म को जगज्जन्मादि का 
कारण प्रतिपादित किया गया है। यहाँ ब्रह्म शब्द से क्‍या अभि- 
प्राय ग्रहण करना चाहिए ? यह निश्चय करना हैं। इसके निर्णय के 
लिए छान्दोग्य उपनिषत्‌ का यह वाक्य लेते हे-- 
'सदेव सौम्येदमग्र आसीतु एकमेवाद्धितीय ब्रह्म” । 
इस श्रुति-बाक्य में 'ब्रह्म' का 'सत्‌' शब्द से प्रतिपादन किया 
गया है। इससे सच्छब्द वाच्य और ब्रह्म शब्द वाच्य की एकता 
प्रतीत होती है, किन्तु 
“आत्मा वा इंदसेक एवाग्र आसीतू तानन्‍्यत्‌ किचनमिषत्‌” 
इस' वाक्य में उसी उपनिषत्‌ में आत्मा' हाब्द से कारण-वस्तु 
का प्रतिपादत किया गया हे, परन्तु महोपनिषत्‌ का यह वाक्य-- 
“एकोह वे नारायण आसीत्‌ न ब्रह्मा 
नेशानो नेमे द्यावापृधिवी न नक्षत्राणि” 
तारायण को कारण-वस्तु प्रतिपादित करता है। 
ध्यान देने की बात है कि उपर्युक्त वाक्यों में कारण-वस्तु 
को ब्रह्म, 'सत्‌, आत्मा' ओर 'तारायण' कहा गया है। यह 


ब थतो वा इसानि भूताति जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत्प्रयन्ति 
अभिसविद्यति तहिजिज्ञासस्व तद्शह्मोति । 
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नारायण शब्द भगवदृव्यक्तिविशेष में रूढ होने से सत्‌, ब्रह्म, 
आत्मा ये साधारण शब्द इस विशेष में पर्यवसित हो जाते है, 
जैसे पदार्थेभ जल्माहर, द्रव्येथ जलमाहर, पाथिवेत जल्माहर, 
घटेन जलमाहर--इन वाक्यों में जलाहरण के उपकरण को 
पहुले पदार्थ शब्द से, फिर द्रव्य शब्द से, फिर पार्थिव शब्द से, 
और पीछे घट शब्द से प्रतिपादित किया गया है। इससे प्रतीत 
होता है कि पदार्थ द्रव्य पाथिव' शब्द घटार्थपर है । 
इसी अकार 'नारायण' का परत्व सम्मत है। इस सम्बन्ध में कहा 
भी गया है-- 

“तारायणात्परों देवों न भूतो न भविष्यति । 

एतद्रहस्य वेदाना पुराणाता च॑ सम्मतम्‌ ॥ 

इसी रहस्य का उद्घाटन सुबालोपतिषत्‌ नें इस प्रकार 

किया है-- 

“क्रि तदासीजअरवेह किचनाग्र आसीदमूलमनाधार 

इमा प्रजा प्रजायन्ते दिव्योदेव एको नारायण ।” 

महाभारत में भी नारायण को ही कारण-वस्तु स्वीकार किया 

गया है । प्रलयकाल में सब कुछ प्रलीन हो जाने पर एक नारायण 
ही अवशिष्ट रहते है-- 

“ब्रह्मादिषु प्रलीनेषु नष्टे लोके चराचरे । 

आभूत सप्लवे प्राप्ते प्रलीन प्रकृतो महान ।॥॥ 
तथा 


एकस्तिष्ठति विश्वात्मा सतु नारायण प्रभु । 
कृष्ण एवं हि. लोकाना उत्पत्तिरपिचाप्यय ॥ 
इस रहस्य का उद्घाटन पुराण-त्राक्य द्वारा इस प्रकार किया 
गया है -- 
“व्यक्ताव्यक्तस्वरूपिणी प्रकृति और पुरुष, दोनो परमात्मा 
में छीन हो जाते है। परमात्मा ही सर्वाघार एवं सर्वेश्वर हैं। 
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वहु वेद और वेदान्तो में विष्णु न्ञाम से प्रकीतित हुआ है ।+ 
इसी आशय को अन्यत्र इस प्रकार व्यक्त किया गया है-- 
“ब्रह्मा, शभु, सूर्य, चन्द्र और इन्द्र (जिस प्रकार से ये उसी 
प्रकार से अन्य भी) बैष्णव तेज से युक्त है। जगत्कायें के अवसान 
में वे तेज से वियुक्त हो जाते हे । तेज वियुवत होकर वे सब पचत्व 
को प्राप्त हो जाते हे और नारायण में विीन हो जाते है. ।॥६ 


ऐसे अनेक प्रमाण हे जिनसे स्पष्ठत भिद्ध हो जाता है कि 
नारायण सर्वोपरि हे । 


| “प्रकृतिर्या सयास्याता व्यकताव्यकतस्वकूपिणी । 
पुरषदचाप्युभावेतोीं. लीयते  परमात्मनि ॥॥ 
परमात्मा त्ञ॒ सर्वेधा आधार परमेश्वर । 
विष्णुनामा स वेदेषु वेवान्तेष व गोयते ॥॥ 

| ब्रह्माशाभुस्तभवार्क चच्द्रभाध्चशतक्त । 
एतवाश्ास्तथवान्ये युकता वेषणवत्तेजलता ॥। 
जगत्कार्यावसानेषु वियुज्यन्ते च_ तेजसा । 
वितेजसबच ते सर्वे पचत्वमुपयास्ति ते ॥। 
नारायणे प्रलीयस्ते /( »<८ » »८ । 


अध्याय ५ 


नारायण इस समस्त प्रपच के स्वामी है। स्वामित्व गुण की 

स्थिति केवल उन्ही में है। प्रपच में चिदचित्‌ दोनों का समावेश 

हो जाता है । अचित्‌ (प्रकृति) का वर्णन तो 

जीवात्मा और अन्यत्र किया ही जा चुका है। यहाँ चित्‌ की विवे- 

परसात्मा का चना करती है। चित्‌ से जीवात्मा का ग्रहण होता 

सम्बन्ध है। यहाँ यह देखना है कि यह जीवात्मा है क्‍या ? 
और इसका परमात्मा से क्‍या सम्बन्ध है ? 


जीवात्मा अजड के भेंद में प्रत्यक होने से अपने प्रति आप 
भासमान होता है । ज्ञानयणक वह जीवात्मा अणुस्वरूप है । भणु- 
स्वरूप जीवात्मा अनन्त अनादि है। यो तो परमात्मा के साथ 
जीवात्मा के सम्बन्ध अनन्त है, किन्तु स्फुट रीति से नौ स्थिर संबंध 
प्रतिपादित किये गये हे -- 


“पिता चर रक्षकर्दोषी भर्ता ज्ञेयों रमापति । 
स्वाम्याधारों ममात्मा च भोक्‍ता चाद्यमनूदित ॥” 


उक्त इलोक में 'रमापति' विशेष्य है और 'पिता' इत्यादि पद 
विशेषण है । भगवान्‌ में पितृत्वादि सम्बन्ध स्थिर हो जाने से 
जीव मे पुत्रत्वादि सम्बन्ध प्राप्त होता है । 


इस दृष्टि से (१) पितृ-पुत्र-भाव, (२) रक्ष्य-रक्षक-भाव, 
(३) शेष-शेषि-भाव, (४) भत्‌-भार्या-माव, (५) नातृ-ज्ञेय-भाव, 
(६) स्व-स्वामि-भाव, (७) आधाराधेयभाव, (८) आत्मशरीर-भाव 
और (९) भोक्‍तृभोग्यभाव--यें नौ सम्बन्ध प्रतिकलित होते हे । 
यहाँ नो भाव के नाम कहने में भगवान्‌ और जीव दोनों के प्रति- 
पादक शब्द आगें-पीछे व्यवस्थित हे । उपर्युक्त इलोक में परमात्मा 
के जो सम्बन्ध-सूचक नाम प्रतिपादित हैँ उनके साथ जीब के 
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सम्बन्ध को सूचित करने वाले ये पुत्र, रक्ष्य, शेष, भार्या, 
ज्ञाता, स्व, आधेय, शरीर और भोग्य नाम ग्राह्म है । 

(१) परमात्मा प्रपच का उपादान-कारण है, इस कारण 
उसमे पितृत्व-भाव और जीव मे पुत्रत्व है। इस सम्बन्ध में प्रमाण 
भी है--“पुत्रे पितुरुषादानत्व । (२) जीव के विषय में परमात्मा 
का रक्षकत्व प्रसिद्ध है। इससे जीव का रक्ष्यत्व सिद्ध हे। (३) 
शेषत्व का अभिप्राय अतिशयाधायकत्व है और शेपित्व अतिशय- 
भाकृत्व को कहते हे । 'अतिशयोनाम आनन्दादि'। जिस व्यवहार 
से भगवत्‌मुखोल्लास हो वही कतंव्य है । ऐसा भाव रखते हुए 
भगवान्‌ की प्रसन्नता के लिए भगवदाज्ञानुसार रहना ही जीव का 
स्वरूप है। (४) इस जगत्‌ में एकमात्र परमात्मा ही पुरुष है। शेष 
जगत्‌ स्त्रीप्राय है--परमात्मा पुमाते क स्ट्रीप्रायमितरज्जगत्‌/ । 
भार्यात्व का अभिप्राय अनच्याहँत्व है । जीव परमात्मा का शेष है, 
यह अनुसधान रहने के साथ-साथ यह भाव मी विशेषता से दृढ़ 
रहता चाहिए कि जीव में परमात्मा के सिवा और किसी का काम 
नही है अर्थात्‌ जीव केवल भगवान्‌ का शेप है, किसी दूसरे का नही। 
ऐसा! निशचय (अनुसधान) ही अनसन्याहँत्व है। (५) भगवान्‌ ज्ञेय हे 
अर्थात्‌ ज्ञातव्य और उपास्य हे और जीव ज्ञाता व उपासक है । 
(६) स्वत्व--यथेष्टविनियोगाहँत्व अर्थात्‌ इच्छानुसार बरते जाने 
के योग्य रहना 'स्वत्व' है और यथ्थेच्छ बरतने वाला 'स्वामी' हें 
अर्थात्‌ जीव 'धन है और परमात्मा 'धनी' हैं। (७) भगवान्‌ 
सर्वाधार है और जीव आधेय है। (८) भगवान्‌ आत्मा अर्थात्‌ 
नियन्ता, धारक और दोषी हे। अन्त प्रविष्ट वे नियमन करते हे, 
इसलिए नियन्ता है, धारण करते हे इसलिए वारक हे और भोग 
तथा लीला जैसे स्वार्थ मे सबको लेने से शेषी भी है । इधर जीव 
में नियाम्यत्व, धार्यत्व और शेषत्व है जो शरीर का लक्षण है 
ओर दरीरी परमात्मा की अपेक्षा से सदेव जीव मे विद्यमान 
रहता है । (९) लोक में भोग्य पदार्थ आहार होता है । जिस 
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प्रकार नेत्र का आहार रूप और कान का आहार शब्द है उसी 
प्रकार परमात्मा का भोग्य जीव है । गीता में कहा भी हैं--- 
प्रियोहि ज्ञानिनोप्त्यथंमह स व मम प्रिय ' । 
तैत्तिरीयोपनिषत्‌ में अहमन्नमहमन्नम्‌', इस प्रकार जीव का 
अनुसधान होने से जीव भोग्य है और परमात्मा भोक्‍ता है । 


परमात्मा और जीव के उपर्युक्त' ९ सबंध हे। ये चित्त पर 
सदेव आरूढ रहने चाहिए जिससे स्वरूप और पररूप का बोध 
होता रहे । 

ऊपर किए हुए सबध-विवेचन में जीव को भगवान्‌ का शेष, 
स्व, आधेय, शरीर और भोग्य कहा गया है। यहाँ तक कि इसको 
अन्नस्थान में भी प्रतिष्ठित मान लिया गया है। इससे ऐसा 
प्रतीत होता है कि स्वार्थ की योग्यता जीव के स्वरूप में ही नही 
है । इस स्वार्थता का न होना तो कोई बात नही, परन्तु साथ 
ही उसकी भगवत्परतत्रता भी सिद्ध होती है। यहाँ यह शका 
उत्पन्न हो सकती हुँ कि क्या जीव को भगवान्‌ का इतना परतत्र 
माना जायगा कि वह अपने आप कुछ भी नहीं कर सकता ? जो 
कुछ भगवान्‌ कराते हे, वह वही करता है। इससे जीव में 
'कतृ त्व नही ठहरता। जब वह कर्ता नहीं ठहरता तो ऐसा करो, 
ऐसा मत करो' आदि शास्त्र की अनेक आज्ञाएँ व्यर्थ हो जाएँगी 
क्योकि उतके पालन के लिए जीव को स्वातत्य चाहिए और 
परतत्रता मे उतका पालन हो नहीं सकता । 

इस शका का निवारण शास्त्र को मिथ्या कह देने से नहीं 
होता। शास्त्र मिथ्या नहीं हे । जीव भगवहास होने से परतन्न 
अवध्य है, परन्तु इससे जीव का कतु त्व और तत्फल नही मिट 
सकता । जीव को कर्म, इन्द्रिय, काल आदि के वश में भी तो 
माता जाता है। जब इनकी परवशता मे जीव को मानते हुए 
उसके कत्‌ त्व और फल को स्वीकार किया जाता है तो भगवान्‌ 
से ही क्‍या देष है ” भगवान्‌ तो जीव का एकमात्र ईइवर है । 
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यही बात अधिकरणसारावली में भी निरूपित की गईं है । 
उसमे पूर्वपक्ष और उत्तरपक्ष दोनो हे । पूर्वार््ध का तात्पर्य यह है- 
“जो परतत्र है वह कर्ता नही हो सकता । ऐसा महपि पाणिनि 
भी मानते हे। “स्वतत्र कर्त्ता---अष्टाध्यायी मे यह सूत्र होने 
से स्वतत्र का कतृ त्व पाणिनि-सम्मत है। यदि ऐसा न हो तो 
यह काम करो, यह काम मत करो' आदिक आज्ञाएँ 'निगडित पुरुष 
को भागने की आज्ञा' के समान ठहरेगी। उत्तरा्द्ध का त्तात्पर्य यह 
है--- ऐसी बात नही है ।' जीव कर्म, इच्द्रिय, काछ आदि के परवश 
है। इसमें कत्‌ त्व और कत्‌ त्वप्रयक्त फल (भाकटत्व) को अगी- 
कार करके उस परमात्मा के विपय मे जो अनेक श्रुतियों में जीव 
का केवल स्वामी प्रतिपदित है, यह हेष करना कि जीव परमात्मा 
का परतत्र नही है, बहुत बुरा है। इसका अभिप्राय यह हुआ कि 
जीव परमात्मा का परतत्र होने मात्र से ऐसा करो, ऐसा मत करो' 
इस शास्त्रादेश में वेफल्य-शका करना अनुचित है, क्योकि जब कम, 
इच्द्रिय, काल आदिक का परतत्र होने से शास्त्र की विफलता नहीं 
तो केवल परमात्मा का परतन्न होने से शास्त्र की विफलता कंसे 
होगी ? 


इसी बात को उदाहरण द्वारा इस प्रकार सरलता से स्पष्ट 
किया जा सकता हैं कि किसी राजमत्री को लीजिए। वह राजा 
का प्रतत्र है। वह अपराधियो को १० वर्ष के काराबास का दण्ड 
दे सकता हैं। यह शक्ति उसकी स्वकीय नही है, परकीय है, राजा 
की दी हुई है, परन्तु जब-जब वह अपराधियों को ६ मास, २ वर्ष 
अथवा ५ वर्ष का कारावास दण्ड देता है, वह बार-बार राजा को 
पूछकर नही देता । परतत्र रहने पर भी राजा की दी हुई शक्ति 











पूर्वपक्ष-- कर्ता न हछ्न्यतत्रस्स्परति खलू तथा पाणिनिद्रचान्यथा चेदाज्ञा 
कुर्यान्न कुर्पादिति तु निगडिते धावनावेदबत्स्यात्‌ ।” 
उत्तरपक्ष--“मेव कर्माक्षकाल प्रभुतिपरवदें कर्तुता तत्फल चर स्वीकृत्य 
मात्मेशमात्रे शुतिशतबिदिते द्ेष इत्य दुरन्‍त ॥/ 
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के अन्तर्गत अपनी स्वतत्रता से काम करता है। किस अपराध के 
लिए कितना कारावास उचित है, ऐसे राज्यनियमों की पुस्तक भी 
राजा ने मत्रा को दे रक्‍्खी हे। एक-एक न्याय करने के समय राजा 
मत्री की ककम नहीं पकड लेता। प्राप्तशक्ति के अन्तर्गत भत्री 
जैसा उचित समझे वैसा करे । हाँ, उस शक्ति का जो राजा ने 
मत्री को दे रखी है, यदि मत्री उचित प्रयोग करता है तो राधा 
उस पर अनुग्रह करता है और अनुचित व्यवहार करने पर र,जा 
निग्नरह करता है । यहाँ विचार करने की बात यह है कि ६ मास, 
२ वर्ष और ५ वर्ष कारावास का दण्ड अपराधी को देते समय भत्री 
राजा का परतत्र अवश्य है, किन्तु राजा दस वर्ष तक की शक्ति 
पहले ही दे चुका है । उसके अन्तगेत होने से ६ मास, २ १षँ और 
५ वर्ष की आज्ञा देने में मत्री स्वतत्र व्यवहार करता हूँ । इस 
उदाहरण में परतत्रता और स्वतत्रता, दोनों एक समय मे व्यवहा - 
भेद से स्थिर रही, फिर भी कुछ दोष नहीं आया । 


यही मत तत्त्वसार' ग्रथ मे इस प्रकार व्यक्त किया गया है-- 
आदि में (सृष्टि दशा में) जीव स्प्रय भगवान्‌ की दी हुई स्वतत्र 
शक्ति तत्तद्विषय में ज्ञान, चिकीर्षा और प्रयत्त का उत्पादन करता 
हुआ रहता है । भगवान्‌ हरि जीव की प्रथम प्रवृत्ति में उपेक्षा 
करते है (उदासीन रहते हे)। तत्पदचात्‌ आगे की प्रवृत्ति में 
अनुमति+ देते हे। तदुपरान्त निग्नह-अनुग्रह करते हुए वे उन सबको 





| अनुमति' दाब्द अनुज्ञा के अर्थ में आता है । अप्रवुत्त के प्रवर्तत का नाम 
आज्ञा हे और स्वय-अरवृत्त के प्रवर्तंत का नाम अनुमति और अनुज्ञा है। 
उपेक्षा में केवल उदासीनता ही है जो एक प्रकार का जडबत्‌ व्यवहार 
भी कहा जा सकता है, परन्तु भगवान्‌ की ओर से अनुमति होती है । 
यह भी स्वातत्य दक्ति-प्रदाव का एक अल्प ह्वरूप-भेद ही है क्योकि 
भगवदिच्छा से सवथा स्वतत्न होकर कोई भो व्यवहार सगठित हो 
फेसे सकता है ? 


१२६ 
अपने-अपने कर्मातुसार फल देते हे । 


जीव अनेक प्रकार के है, परत्तु इनके बड़े भेद तीन हैं। 
नित्य, मुक्त और बद्ध । नित्य जीव वे है जो भगवत्पारिपद है 
और जो श्री वैकुण्ठताव के सचिव कहछाते हे तथा 
ज्ञोवात्मा के. जो अपने-अपने परिचार-गावत् छिए हुए तथा अन्य 
भेद रीति से परसखार#प की किकरता को प्राप्त है। 
इनको उसी प्रकार से सदेव भगवद्धाम में सानद 
निवास करने का सौभाग्य मिला हुआ है । जो मक्‍त जीव है वे 
माया-बधन से छूटकर मोक्ष दशा का प्राप्त हो गये है । वे स्वेच्छा 
से कही भी विचर सकते है। उन पर कोई कर्म-बधत नही है । 
तीसरे बद्ध जीव है । थे ससारी है जा जनादिकाल से भव तक 
माया-बधन में पडे हुए हे जिससे ज्ञान और आनंद जो उनके स्वरूप 
में हैं, दब हुए अथवा सकुचित 'रहते है । 


पूर्ण शक्ति और सामयथ्ये प्राप्त होते पर भी मुक्त जीव ईश्वर 

नहीं हो जाते । मुक्त जीव अनन्त ज्ञान और जाननद से परिपूर्ण 
एवं अनन्त शक्ति से सम्पन्न रहते हुए भी वे ईववर 

मुक्तजीव और से भिन्न रहते है । भेद इस दृष्टि से है. कि जगत्‌ 
ईदवर का भेद की सृष्टि, स्थिति और प्रलूय का अधिकार केव 
परमात्मा को रहता है क्योकि प्रपच पर शासन 

करने वाला उसका स्वामी परमात्मा ही है, भुकत जीव नही है । 
भगवद्यासत्व तो जीव का नित्य स्वरूप है जो मोक्ष दशा में भी खो 
नही जाता । स्वामी का स्वामित्व अतादि है और स्वरूप नित्य 
पूर्ण है । जीव मुक्त होने से पूर्व बधन में रहते हैं और मुवत जीव 





7 "आवदाबीश्वरदत्तयेत्र पुर स्वातत्थ्यदवत्या स्वय । 
तत्तवृज्ञान चिकीषंण-प्रयत्तान्युत्पादयन्‌ बतेते । 
तम्रोपेक्ष्य ततोडनुपत्य विदषत्‌ तप्निग्रहानुग्रहौ । 
तत्तत्कमंफल श्रयच्छेति सदा स्वस्थ पुसो हरि 


हरे कक कह. 3०+-नरनमःन्‍क 
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अनेक होने से, उन सब में स्वामित्व ठहरना अयुक्त भी है क्योकि 
स्वामित्व एक ही में ठहर सकता है, अनेक में नहीं । 

बद्ध जीव दो प्रकार के होते हे--(१) बुभुक्ष और (२) 
मुमुक्षु। बुभुक्षु वे जीव है जो ससार के सुखों को भोगने की 

इच्छा रखते हे और उन्ही नाना प्रकार के सुखो को 

बद्ध जीवों के अपना लक्ष्य बनाए हुए है, ससार-बधन से छूटने 

भेद का प्रयत्त नही करते है । मुमुक्षु वे हे जो ससारी 

सुखो से प्रयोजन न रखकर ससार-बधन से छूटते 

की इच्छा रखते हे और मोक्ष को अपना लक्ष्य बनाए रखकर उसी 
की प्राप्ति का प्रयत्त करते रहते है । 

बुभुक्षु जीव दो प्रकार के होते हें--( १) अर्थकामपर और 
(२) धर्मपर । अर्थकामपर वे हे जो द्रव्य अथवा शब्दादि सुख पर 
शीघ्र दूट पडते है और जिन्हें घैये नही रहता । धर्मपर वे है जो 
अच्छा भोग मिलने के अभिप्राय से पुण्य करते हे, परोपकार करते 
है और जितने काम करते हे सकाम करते हे, भिष्काम नही। 
वे मानते हे कि ससार में अन्याय नहीं है। अच्छे-बुरे कार्यो का 
अच्छा-बु रा फल अवश्य मिलता हे, इसलिए अच्छा किया जाए । 
ऐसी उनकी निष्ठा रहती है। यदि कदाचित्‌ सुकर्म न बन सके तो, 
उनका मत है, कुकर्म से तो अवश्य ही दूर रहना चाहिए। ये 
उक्ति ऐसे ही जीवो की है-- 

“रे मन भलौ ने कर सके (तो) बुरे पथ मत जाय ।” 

वे यह मान कर व्यवहार करते हैं कि इस जन्म में किए 
हुए पृण्य का उत्तम फल यदि इस जन्म में न मिलेगा तो दूसरे 
जन्म या जन्मों में तो अवश्य मिलेगा। 

धर्मपर जीवो के दो भेद हे-(१) भगवत्पर और (२) 
देवतातरपर । 'भगवत्पर' वें जीव है जो अपनी अभिलाषाओं 
और शुभकर्मों के फलो को केवल भगवत्‌ ही से माँगते हे और 


श्श्प 


देवतातरपर' वे हे जो भगवान्‌ को छोड अन्य देवताओं से 
याचना करते है । 

बुभुक्षुओं मे धर्मपर' के अन्तर्गत जो 'भगवत्पर' है वे छोटी- 
बडी, सब वस्तुओं की याचता भगवान्‌ से ही करते है । भगवान्‌ 
के पास भी देने के लिए अभाव किस बस्तु का है ” उनके भडार 
में तो सब कुछ भरा है। वे तो अनन्तवैभववान्‌ हे । उनके स+बच्च 
में छिख्रा है-जो मेरे और वेद के जिरों पर शोभित है, जिसमे 
हमारा सकल मनोरयपथ हैं, पुण्डरीकाक्ष के उस चरणारविंद की 
जो हमारा कुलबन और कुलदेवत है, मे स्तुति करूँगा |” दूसरे स्थाव 
पर भगवान्‌ के लिए प्रयुक्त “अचिन्त्य, दिव्य, अद्भुत, नित्ययौवन, 
लावष्यमय, अमृतसागर, थ्री-शोभा, भक्तप्राण, समर्थ, आपत्सखा, 
और अधियो के कल्पवृक्ष' आदि शब्दों को देखिये । 

उक्त दोनो स्थलों पर दो बाक्याश देखने योग्य हे-(१) जिनमें 
हमारा सकल मनोरयपथ भी भाँति मिलता है और (२) अर्थियों 
के कत्पवुक्ष । ये दोनों ही भगवान्‌ के अन्यतम दानी होते के 
प्रमाण है । 

भगवत्पर बुभुक्षुओ के विषय म भी याचना की भावना विशेषत 
दृष्टव्य हैं । माँगने वाले छोटी-बडी सब वस्तुओ की याचना 
भगवान्‌ ही से करते हे । उसकी दृष्टि में वे वस्तुएँ भगवान्‌ से भी 
बडी है । कोई भगवान्‌ को पुत्र के लिए भजता है, कोई धन के 
लिए और कोई स्वर्ग के लिए | उनकी यह बात तो अच्छी हैं कि 
ने भगवान्‌ को भजते हे, किन्तु यह स्पष्ट है कि वे भगवान्‌ के 
लिए भगवान्‌ को नहीं भजते । उन वस्तुओं के लिए भजते हे जो 
असत्‌ और भगुर है । इस कक्षा में भगवान्‌ तो उपायमात्र हे- 


“यब्मृध्ति से शुतिशिरस्सु च भाति यस्मिन्नस्मस्मभनोरथप्ष सकल समेति। 
स्तोष्पाप्ति न कुलधन कुलदेवत त्तत्पादारविन्दमरविन्दविलोचनस्मथ ।। 
अचिन्त्यविव्याद्भुतनित्ययौवनस्वभावलावण्पमयामृतोवधिम्‌ । 

श्रिय श्रिय भक्‍तजनेकजीवित समर्थमापत्सल्माथिकल्पकम्‌ ।। 
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केवल साधन हे । फल तो पुत्र, धत, अधिकार, स्वर्ग आदिक है । 
फल उपायो से बडे होते है क्योकि उपायो का अवलम्बन तो फल 
ही की प्राप्ति के लिए किया जाता हैं। फल प्राप्ति के उपरान्त 
उपायो की अपेक्षा नही रहती । ऐसे व्यक्ति भगवान्‌ को तभी तक 
भजते है जब तक उनको फलसिद्धि नहीं होती पुत्र, अधिकार, 
धनादि मिलने के पश्चात्‌ वे भगवान्‌ को नहीं भजते । स्वर्ग तक 
की याचना करने वालो के सम्बन्ध में भी यही बात छागू होती है । 
मुमुक्ष जीव परमात्मा को परमात्मा के लिए ही भजते है । 
उत्तकी कामनाओ का आदि और अन्‍्त परमात्मा है | वे कहते हे- 
“में आपके चरणों की वदना अद्वन्द्द के तिमित (शीत-चाम, सुख- 
दुख आदि से बचने के लिए) नही करता हूँ,न कुभीपाक जेसे 
बडे (भयकर) नरक के निवारण के लिए करता हूँ और न रम्य 
रमणी के मदुतनुलता-तदत (उपबन) मे अभिरमण करने के लिए 
ही करता हूँ, में तो हृदय-मदिर के प्रत्येक भाव में आपही की 
भावना करता हूँ ।“ 
मुमुक्षुओं के दो भेद हें-(१) कवल्यपर, और (२) भगवत्पर। 
केवल्यपर वे है जो माया-बन्धन से छुट जाते हें और उस दशा में 
अपने माया-विरहित आत्मस्यरूप का आनन्द भोगते 
मुमुक्षु जीवों हैं। जो-परमात्मा की चेतनर्तिशिष्टता की उपासना 
के भेद करते है तथा आत्मप्राप्तिकाम कहे जाते है, उनका 
यह पद हैँ । इस साधता को केवल की उपासना 
कहते हैँ । यही चेतन विशिष्टब्रह्मोपासना भी कहलाती है । उपासना- 
नुसार फल दशा में ऐसे जीवों का भोग्य चेतन ही होता है। 
विचार करने की बात है कि स्वय जीवात्मा भी तो ज्ञानातन्द लक्षण 








+ “नाहु बन्दे तब चरणयोहंन्द्रमदन्दरहेतो । 
कुभीपाक गुरुमपि हरे नारक नापनेतुम्‌ । 
रम्या रामा मुदुतनुलतातन्दने नाउभिरन्तुम्‌ । 
भावे भावे हृदय भवने भावयेय सवच्तम्‌ ॥। 
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वाला है । कंवत्य प्राप्त होने पर आवागभतन मिट जाता है।इस 
दशा में अन्य सब सुख होते हे, एफ परमानन्दस्वरूप का आनन्द 
नही मिलता । 


केवलोपासन अथवा चेतनविशिष्टब्रह्मोपासना में मुख्यता अपने 
चेतनस्वरूप की है, किन्तु इस अवस्था में भी परमात्मा के सम्बन्ध 
का ज्ञान अवश्य रहता है। इस सबध-ज्ञान के बिता माया, जो 
परमात्मा के वशीभूत है, कैसे छूट सकती है । 


कुछ लोग तत्त्वमसि' ओर भहब्रह्मारिम' आदि महावाक्यों 
का आश्रय लेकर जीव ओर ईइवर के अभेद का प्रतिपादन करते 
हैं। थे वेद-वाक्य है ओर बडे ज्ञान से परिपूर्ण हैं। इनके आधार 
पर जो जीव ओर ईश्वर के अभेद के गीत गाने छगते हे उनसे 
पूछा जाए कि उक्त वाक्यों में जीव का नाम भी ते आने पर 
उन्होने उसे कहाँ से पकंड लिया | यदि मानलीजिए वे यह कहते है 
कि “ईश्वर से इतर जजड भी तो जीव ही है, यदि जीव को न लिया 
जायगा तो ईश्वर से अभेद किसका होगा ?” तो उनसे कहा जा 
सकता है कि “यदि आप ही जीव को इतर" (दूसरी) वस्तु बताते 
जाते हो तो भेद मे अभेद कैसा ?” स्वरूपभेद वाली वरतु का अभेद 
तो होही नहीं सकता । जीव और परमात्मा दोनो प्रत्यक्‌' हे, 
इसलिए अनेक स्थलो पर आत्मा शब्द दोनो के लिए आजाता है, 
किन्तु एक जीवात्मा ठहरता है ओर दूसरा परमात्मा । जीवात्मा 
परिणामी हे । इसके ज्ञान का सकोच-विकास होता हे और परमात्मा 
अपरिणामी है। उसके ज्ञान का सकोच-विकास नहीं होता। एक 
दास है, दूसरा स्वामी । एक बद्वावस्था मे माया भें अनुरक्त रहता 
है, दूसरा माया-बधन के बाहर रहता है, किन्तु जीवात्मा भी अन् है 
ओर परमात्मा भी अज है। देखिये-'अजामेकाम्‌' आदि । 


इस वाक्य पर लोग बहुत अटकते हैँ । इसमे कोई भी शब्द 
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जीवात्म! का वाचक नहीं है। तत्‌' शब्द सूक्ष्म चिदचिद्वशिष्ट का 
बोधक है क्योकि वह स्वरूप प्रलयावस्था का होने से 
तत्वमसि' की दूरवर्ती कहा जाता है और त्वम्‌' शब्द स्थूछ 
व्याल्या चिदचिद्विशिष्ट का बोधक है क्योकि यह स्वरूप 
वर्तमान सृष्टि अवस्था में होने से निकटवर्ती माना 
जाता है। इन्ही दोनो स्वरूपो का अभेद दिखाने से प्रयोजन है। 
जीव के साथ ईइवर का अभेद दिखाने की कल्पना ही नहीं 
हो सकती । ऐसा दीख पडता है कि बौद्धों के नास्तिवाद' के 
विरुद्ध अस्तिवाद की प्रतिष्ठा के लिए नास्तित्व' के समीपी 
अभेदार्थ का प्रतिपादन किया जाने छूगा था । 
यह वाक्य भी प्राय दार्शनिको के विवाद का विषय रहा है । 
पीछे इस वाक्य की व्याख्या की जाचुकी है । सक्षेप में इतना 
कहना है कि 'अह' का अर्य 'जीव' नहीं हैं। इसका 
“हू ब्रह्मास्मि अर्थ “मे” है | परमात्मा चिदचित्‌ का अधिष्ठान है 
की व्यास्या अयवा यह कहिये कि चिदचित्‌ परमात्मा से 
अधिष्ठित है | चित, अचित्‌ और परमात्मा की एक 
सघटता है । इस सघट्ट में मुख्य शरीरी परमात्मा होने से, इसका 
जो 'अह' है वह केवल चित्‌ वा अचित्‌ पर नहीं ठहरता, मुख्य 
शरीरी पर ठहरता है और ऐसी उत्तमता से ठहरता है कि ये दोनो 
उससे पृथक नहीं हो सकते । उसके थार्य होने से उनका साथ 
लगा रहना अनिवार्य है । ऐसा जो त्रिविध स्वरूप है उसी का नाम 
ब्रह्म है । अन्यभोक्‍त वेद वाक्य पर पुन विचार कीजिए । 
“भोकता भोग्य प्रेरितार चर मत्वा सर्वे प्रोक्‍्त त्रिविध ब्रह्मंतत्‌ ।” 
भोक्‍ता (चित्‌, जीव), भोग्य (अचित्‌, माया) और प्रेरिता 
(ईश्वर), इनको मानफर इस सबको त्रिविध ब्रह्म कहा है। इन 
तीनो में मुख्य ईश्बर है जो जेष दो (भोक्‍ता और भोग्य) से 
विशिष्ट है । इस सघट्ट का 'अह' मुख्यता से विशिष्ट पर गये 
बिता कभी भी नहीं रहेगा और चित्‌ और अचित्‌ ये दोनों भी 
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विद्येपण होन से अलग्न नहीं होगे, साथ रहेंगे । यह ज्ञान की 
बडी ऊँची कोटि है । इसीलिए 'अह ब्रह्मास्मि' में 'अह' का अर्थ 
'जीव' करता उचित नहीं दीखता क्योकि जो अर्य बनता ही नहीं 
उसका बनाना उचित नहीं । उक्त वाक्यो का ठीक-ठीक अर्थ 
समभलेने पर वह कक्षा भी ठीक-ठीक समझ में जाजायगी जहाँ 
कि लोग कहा करते है “अपने स्वरूप का ज्ञान प्राप्त करो जिससे 
सब कपाट खुलजाएँ ।" यहाँ 'अपने' शब्द उसी अभिप्राय को लिए 
हुए है जो 'अह ब्रह्मास्मि' में 'अह' शब्द के साथ छगा हुआ है। 
ऐसे ही ज्ञान की उत्तमता दिखाई है । लिखा भी है-नान्यपन्था 
विद्यते अनयाय' अर्थात्‌ दूसरा मार्ग ही नहीं है। इसी प्रकार और 
वाक्यों की सगति बेठती हैं । 


यहाँ उस महात्मा का चातुर्य बद्रष्टव्य है जिसने बौद्धों के 
पास स्थित होकर जौर वेदवाक्यों को मुख्यता देकर नास्तिवादियों 
को खीच लेने की युक्ति निकाल डाली, चाहे उसने 'तत्वमसि' 
से 'जीवेश्बर' क। अभेद कहा और चाहे 'अह ब्रह्मास्मि' से जीव 
को ब्रह्म बनाया । 
जो कैवल्यपर हे उनमें एक प्रकार की मर्यादा अवध्य है 
क्योकि वे परमात्मा की चेतनविशिष्टता की उपासना करते है। 
इस उपासना के अवलुम्बी परमात्मा के सम्बन्धो 
'क़ैबल्यपर'. को मानते हे, किन्तु चेतन में मुख्य भाव रखते हे । 
और यह भूल है। इन्हे भगवान्‌ की प्राप्ति नहीं होती, 
उनके कुछ अभाव अपने आत्मस्वरूप का आतनद भोगते हें। इन्हे 
परमात्मस्वरूप की सन्निधि का आनन्द नही मिलता, 
ठीक उसी प्रकार से जिस प्रकार से पतिवियुकता को अनेक प्रकार 
के वस्त्राभूषण मिलजाने पर भी पति-सब्विधि का आनन्द नहीं 
मिलता । 


इन लोगों के श्वर्वेस्व नारायण ही हे । वे उन्हीं से अपना 
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पूर्ण सम्बन्ध रखते है । इस सबंध में लोमहर्षण जी की अनन्यता 
देखिये-'म नारायण के चरणकमल को नमस्कार 
भगवत्पर. करता हूँ, सदेव नारायण का पूजन करता हूँ, 
और. नारायण के निर्मल नाम का जाप करता हूँ और 
उनकी विशेषताएँ अव्यय तत्त्व नारायण ही का स्मरण करता हूँ ।४* 
उन्ही नारायण को श्री जयदेव ने “दिनमणिमण्डल- 
मडन भवजखण्वन/ तथा “अमर कमझदर छोचनस, भवमोचन“ 
कहा है। शूकनारदादि मुनिवर, परीक्षितादि मनुज, ब्ह्मरुद्रादि 
सुरवर, और प्रल्हादादि असुर उन्ही के परिवार हे। उन्हीं का 
स्वरूप परमविभूतिवान्‌ है। वेही शोभा की शोभा और अनन्त दया 
के सागर है। 'भगवत्पर' जनो की भावना उन्हीं नारायण 
मे रहती हैं । 
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* #त्तमासि नारायणपादपद्धूज, करोमि नारायणपुजन सदा । 
वदामि नारायणनाम निर्मल, स्मरासि सारायण तरव अव्ययस्‌ । 
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अगवत्पर' जनों के दो भेद है । (१)भकत ओर (२) प्रपन्न । 

जो भक्‍त है वे परमात्मा से प्रम करते है, प्रेमपूर्वक भगवत्पूजन 
कर आनन्दित रहते है जार प्रेम बाहुत्य से भगवान्‌ 

भगवत्पर.. के साकार रूप को प्रकट तक करालेते हे । भक्ति 
जनो के भेद. शब्द सेवा * का बोबका है। भगवत्स्वरूप में 
और . अत्यन्त उत्माहपूर्वक सेबा-भाव का उदव होने पर 
भक्ति की प्रेम की जो अदृद तीक्षण वारा बहने लगती है 
व्यास्या उसका नाम भवित हें। भक्ति का आरभ सावारण 
पूजन से होकर, उसकी पूति ईश्बर के अत्यन्त 

गभीर प्रेम मे होती हे । जिसम परमात्मा के प्रति एगा प्रेम होता 
है, वह भक्त होता है। भकिति पर्णात्मा फो बहुत प्यारी है 
इसीसे वे भक्त के वण में होजाया करते है। किगी ससारी के 
प्रति ही भक्ति प्रेम जोर रोवा करके देखां। वह आपके जनुकूल 
होता है वा नही “अवश्य होगा | फिर परमात्मा का तो कहना ही 
क्‍या ? वे तो प्रेम ही के ग्राहक है । उनकी प्रसन्नता मे आचरण, 
अवस्था, विद्या, नाम-रूप, पते, उच्च व, और पौरुष आदि 
कारण नही बनते । “व्याव का क्या आचरण था, श्रुव की क्‍या 
अवस्था थी, गजेन्द्र की क्‍या विद्या थी, कुब्जा का क्या नाम-रूप 
था, सुदामा के पास क्या बने था, विदुरए का क्या वश था और 


उमग्रसेन का क्या पोरुष था ? इससे रिद्ध ह कि माधव भगवान्‌ 
केवल भवित से सतुष्ट होते हे, गुणो से नहीं। उनको तो भक्ति 
ही प्यारी है |“ 


न 


* “भेज सेवायाभ्‌ । 
| व्याधस्पाचरण ध्रुवस्थत् वयो विद्या गजेखस्थ का 
कुषजाया कि नासरूपसधिक कि तत्सुदास्तों धनम ।। 
वश को विदुरस्थ यादवपतेरप्रस्थ कि पौरुषम्‌ 
भवत्या तुष्यति केवल न च गुणसंक्तिप्रियों माघव ॥॥ 


'उक “>लबरक ८०५ पनन न पी फजनलनननननलक, 
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भगवान्‌ में प्रेम की लगन लगी हो तबतों कहना ही क्‍या 
है । यदि अन्य भावों से भी भावान्‌ में पूरी लगन लगी हो तो भी 
उद्धार हो जाता है, जैसे जल में कूदने से भीगना ही पडता है 
चाहे किसी भाव से कूदो, क्योकि जल का स्वरूप ही द्रव है । 
गोपियों की 'लगन' भगवान्‌ में काम-भाव से हुई थी, और कस 
की भय से-३ ऐसे भय से कि उसे सर्वत्र कृष्ण ही क्ृप्ण दीखने 
लगे । इसी प्रकार शिशुपाल की भी भगवान्‌ में 'लगन' थी, किन्तु 
द्रेष से ।अभिप्राय यह है कि उनकी “लगन किसी प्रकार से हुई 
हो, परन्तु थी तो परमात्मा के प्रति-उस परमात्मा के प्रति जिसमें 
अनन्त कल्याणगुण सदा निवास करते हैँ । उसने अपने स्वरूप 
का परिचय दिया । यह उसकी स्वाभाविक महिमा है कि वह उत्तम 
ही गति देता है, परन्तु इन सब मार्यो से प्रेम का मार्ग उत्तम है 
क्योकि भय, ढ्ेष आदि के भाव प्रथम तो विपरीत होते है, दूसरे 
जब तक वे अत्यन्त तीक्ष्ण नहीं होते, उत्तम फल नहीं मिलता । 
इधर प्रेम-मार्ग के पथिक को देखिये । वह भक्ति के अतिरिक्त और 
किसी फल की ओर दकपात ही नहीं करता । जिस प्रकार वृक्ष 
के अकुर, पत्र, कलिका, फूल, फल और भोग-ये क्रम से होते है 
बैसे ही प्रीति, प्रणय, स्नेह, राग, अनुराग क्रम से उदित होकर 
पूजन के भाव में मिलजाते है । यह भक्ति बहुत गुर्वी है। इसके 
लिए नकुल ने कहा हे-“चाहे कालपाश से अनुबद्ध मुभे अधोगति 
मिले, चाहे कुलविहीन' पक्षि-कीट-योनि में जन्मः मिले और चाहे 
अन्तरात्म। सैकडो कीडो में जाकर उत्पन्न हो, परन्तु मेरी एकभक्ति 
(अनन्यभवित ) हृदयस्थ केशव में हो ।“ * इसी प्रकार कुन्ती का 


४८. । 


_ कासावगोप्यो भयात्‌ कस हेषाच्चेद्यादयों नृपा ॥” 
* यदि ग्सनमधस्तात्‌ु कालपाश्ानुबद्धो । 
यदि च कुलबिहीने जायते पक्षिकीटे ॥॥ 
कुमिशतमपि गत्वा जायते चान्तरात्मा, 
सम भवतु हृदिस्थे केशवे भक्तिरेका ॥ 
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कहता हे-है हृपीकेश ! में अपने कर्मफेल से निदिष्ट जिस जिस 
योनि में जाऊँ उस उस में मेरी भक्ति आप में दृढ रहे | कुलशेखर 
स्गामी लिखते हे-"हे चित्त ! तू इस कातरता को प्राप्त मत हो कि 
इस' अगाब और दुस्तर ससार-सागर से मेरा सतरण कंसे होगा। 
नरक को छूडा देने वाले कमलाक्ष में जमी हुई तेरी अनन्य भविति 
तुफे अवश्य तार देगी ।”/ | वे फिर लिख ते हे-“सभ्षार नाम से 
प्रसिद्ध महासागर मे जिसमें तृष्णा रूपी जल है, मदनरूपी पवन 
से मोहरूपी लहरमाला ऊँची उठ रही हे, रत्रीरूपी भँवर हे, और 
जो पुत्र पुत्री और भाई-बहिन रूपी ग्राहों से व्याप्त है-डूबते हुए 
हमको, हे त्रिधामन्‌ | हे वरद ! तू अपने चरणारविद से भक्तिभाव 
प्रदान कर ।” 8 भकक्‍तवर प्रल्हादजी कहते है "हे नाथ! सहस्नो योनियों 
में से में जिन जिनमें जाऊँ, हे अच्यूत उन उतन्त में आपमें मेरी 
अचला भक्ति बनी रहे । अविवेकियों की जो' स्थिर प्रीति विपयो 
में रहती है, (वेसी ही प्रीति) आपका स्मरण करते हुए मेरे हृदय से 
दूर न हो ।/“ महात्मा दात्भ्य का कहना हँ-जिसकी जदनारद्दन 
में भक्ति है उसको बहुत भत्रों से क्‍या प्रयोजन है ?] 


अदमनान कक सकनानननननन«मनमतननानाना जे 3» +-+>क+ कब्म तक कल अल- नम 20. न अन्न किन 


| स्वकर्मफलनिदिष्टा या या योति ब्रजाम्यहम्‌ । 
तत्या तस्या हृषीकेश त्वयि भक्ति दंढास्तु में ॥ 
$ “भवजलधिमगाध दुस्तर निस्तरेय कथमहभित चेतो मास्पगा फातरत्वम। 
सरप्िजवृशिदेव तावकी भक्षतिरेका नरकभिविनिषण्णा तारपिष्यत्यवश्यम्‌। 


8 तृष्णातोये सदनपवनोद्भूतमोहोंभिभाले 
बारावर्ते तनयसहुजप्राहुसघाकुले च 
ससाराख्य महति जलधों सज्जता नस्त्रिधासत 
पादाभोजे वरद भवतों भक्तिभाव प्रयच्छ । 


* “नाथ योनि सहस्रनेषु येषु येषु व्जास्यहम्‌ । 
तेषु तेबवचला भक्तिरच्युतास्तु सदा त्वयि। 
या प्रीतिरविवेकाना विषयेष्वनपायिनों । 
त्वामनुस्सरत सा से हंदयान्नापसपंतु । 

| “कि तस्य बहुभिमंन्त्रेभेक्तियल्‍थ जतादेने । 
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इन वचनों से स्पष्ट है कि भगवद्भक्ति बडी मधुर एवं अ नद- 
दायिनी है । ऐसे घोर ससार-सागर से बेडा पार छगाने की इसी 
में सामर्थ्य है। इनसे भक्ति की अमित महिमा 

भक्ति की सिद्ध है। सच्चे भवत प्रभु से प्रेम करते हे, किन्तु 
सहिमा वे इसका बदला नहीं चाहते। श्रीनुसिह भगवान्‌ 

ने प्रल्हाद से कहा कि कुछ माँग तो प्रल्हाद नें 

निवेदन किया---स्वासिन्‌ | यह भक्तिमार्ग दुकानदारी नहीं है, 
फिर दास को लेन-देन से क्‍या प्रयोजन ”?” भकतजन भगवान्‌ के 
गुण गाते है । वे भगवान्‌ ही को प्राप्त होते है । आदि, मध्य और 
अवसान, सब उन्ही के प्रेम में होते है । इतर योगो में उपाय और 
फल भिन्न होते है, किन्तु भक्तियोग मे उपाय और फल अभिन्न 
होते है । दोनों में एकमात्र भक्ति रहती है। भक्तिमार्ग सब से 
सुगम है। सासारिक लोग अपने विचारो के घोडो को दौडाते ही 
रह जाते हे, किन्तु वे उस स्थल तक नही पहुँच पाते जहाँ भक्त 
जन भगवान्‌ की क्ृपा से सहज ही पहुँच जाते है। “दुबंछ विचारों 
की गति भगवान्‌ तक नही है”। + भक्तिमार्ग अपने पथिको को 
विचारों के धूंधघले और विषम देश से शीघ्र ही भागे निकाल ले 
जाता है | फिर अधकार मे बुद्धिबल लगाने का प्रयोजन ही नही है । 
भक्त को तो पूर्ण प्रकाश में भगवान्‌ के दश्ैन होते हे। 
सामान्य ज्ञान तो पणुओ में भी होता है, परन्तु मनुष्य की बुद्धि 
का विस्तार उससे कही अधिक होता है। मनुष्य 

भक्ति और बोध की बुद्धि भी सर्वत्रगामिनी नहीं है | कुछ दूर चल 
कर वह भी रुक जाती है, आगे नही बढ सफती । 

यदि उसे गम्य से आगे बढने के लिए धकेला जाता है तो बह 
कुबिद्धि बन जाती है क्योकि बुद्धिगमत की भी एक सीमा है। 
इसमे उसका उल्कघन करने की क्षमता नही है । अनेक ब्रह्माण्डो म 


| “यतोबाचा निवत्तन्त अप्राप्य सनसा सह 7 
(उपनिषते ) 
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से जितना जगत्‌ इन्द्रियगोचरता को प्राप्त होता है उसीके भीतर 
यह बुद्धि काम करती है । यही बोचक्षेत्र हैं। जो छोग बोधक्षेत्र 
से आगे बढने की इच्छा रखते हैँ उनको विवेक, जितेच्द्रियता, 
शुचित्व आदि भकक्‍्ति-साधनो वा अगो का सम्पादत करना 
आवश्यक है । 


अच्छे-बुरे में भेद करना ही विवेक है। इसके अन्तर्गत अनेक 
बाते आती हे। शुद्धाशुद्ध भोजनादि की छॉट भी विवेक-क्षेत्र ही मे 
आती हैं। आजकल शुद्ध भोजन का उपहास 
भक्तिऔर किया जाता है। रवादिष्ट और देखने में भी 
विवेक अच्छे लगने वाले भोजन को कुछ लोग शुद्ध मान 
लेते हे। अशुद्ध वस्तु हानिकारक होती है, यह 

समभने की बात है । 


आ 


भोजन में अशद्धि दो प्रकार से आती है--(१) खाद्य 
वस्तु के स्वभाव से (जिसे स्वाभाविक अशुद्धि कहते हे), और 
(२) दूषित ससर्ग से | लस्सन आदि की दुरगन्‍्ध और तामसिकता 
स्वाभाविक है। मल आदि के लगने, अशुद्ध वायु मे पडने अथवा 
पतितो के ससर्ग में जाने से वस्तु में सासगिक दोप वा अशुद्वि 
का आना स्वाभाविक हैं। 


वेद का वाक्य हे कि आहार-शुद्धि से सत्त्व-शुद्धि होती है 
ओर धारणा-शक्ति सुव्यवस्थित होती है। विचार-शक्ति भी 
भोजन से ही बनती है। सात्तविकी भोजन से विचार सात्विकी 
होते हैं। वास्तविक उन्नति के लिए सत्त्विगुण-वृद्धि की परमाव- 
श्यकता है और सत्त्वगुण-वृद्धि के लिए आहारशुद्धि और उसके 
लिए विवेक की आवश्यकता है। 


यहाँ शुद्धि से तात्पयं आचार-विचार की शुद्धि से भी है। 
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कुंछ लोग आचार-विचार की शुद्धि की खिल्ली उडाते देखे जाते 
है। वे वस्तुत इनके महत्त्व को ही नहीं समझते। 
भक्ति ओर आचरण की महत्ता को देखना हो तो वहाँ देखिये 
भाचरण जहाँ लोग 'कथनी' से करनी' को ऊँचा बताते हे, 
जहाँ कहने वालो से करने वालो को ऊँचा कहा 
जाता हैं। एक इलोक में कहा भी है -- 
“प्रोपदेशविलाया सर्वे शिष्टा भवन्ति हि । 
विस्मरन्तीह छिष्टत्व स्वकार्यें समृपस्थिते ॥।” 
और भी, 
हत ज्ञान क्रियाहीनम्‌! । 
अतएव आच रण की खिलली उडाने वाले वही लोग है जो 
स्वय आचारी नही हे । इस आचार' शब्द के साथ विचार शब्द 
भी बहुत महत्त्वपूर्ण हे क्योकि किसी आचार को विचार के बिना 
अगीकार नहीं किया जाता। बिता विचारे आचार करने से आचार 
में दृषण आना बहुत सभव है । इससे पीछे पछताना पडता है। 
कहा भी है-- 
“बिना विचारे जो करे, सो पाले पछताय । 
काम बिगाडे आपनो, जग में होत हँसाय ॥” 
जो व्यक्ति कहने को क्रियान्वित करता है वह आचार्य कह- 
लाता हैं। जो शास्त्रों के अभिप्रायों को समभे और जो स्वय 
आचरण करता हुआ दूसरों को आचरण में छूगावे वह आचायें 
कहा जाता है -- 
“आचिनोति हि शास्त्रार्थानाचरे स्थापयत्यसौं ॥ 
स्वयमाचरते यस्मात्‌ तस्मादाचाय॑ इष्यते ।॥॥” 


आचार-विचार दोनो की शुद्धता से ही जीवन पवित्र होता 
हैं। यह असभव है कि अशुद्ध और अपविन्न विचारों के होते हुए 
आचार शुद्ध रह सके । इसलिए आचार शुद्ध रखने से पूर्व विचार 
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शुद्ध होत की आवश्यकता हैं। कुछ लोग आचार-विचार की 
शुद्धि को हार्दिक सकीर्णता मानते हे । उन लोगो का कहना है कि 
यदि हम सामाजिक उन्नति चाहते हे तो हादिक सकीणंता को 
निकारू कर हृदय को उदार बनाना होगा। ऐसे लोगो से मेरा 
नम्र निवेदन हे कि वे जुद्धाशुद्ध का भेद नहीं समभते हे। वे 
उदारता ओर सकीण्णता का आशय नहीं समभते है । ऐसे लोगो को 
व्यान रखता चाहिए कि भक्‍त अनुदार नहीं होता। भक्‍त की यही 
विशेषता है। “भगवद्भक्तों की शूद्र सज्ञा नहीं है। वे विप्र- 
भागवत माने जाते हे । सब वर्णा में शूद्र वे हे जो भगवद्भकत 
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नही हे -- 


“न शूद्रा भगवद्भकता विप्रभागवता स्मृता । 
सववणषु ते छूद्रा ये ह्यभक्‍ता जनादेंन ।॥।” 


विष्णु-भकत चाण्डाल भी द्विज से अधिक हैँ और विष्णुभक्ति 
से विहीन 'यति' भी चाण्डाल से अबिक अधम है । 


। शुचित्व केवल दारीरिक हो नही होता, मानसिक भी होता 
है। यहाँ हमारा अभिप्राय शारीरिक और मानसिक दोनो प्रकार 
की शुचिता स है। मत की पविन्नता के बिना बाह्यकर्म अधिक 
काम नहीं देते । इसीलिए सत्य, आजंव, दया, क्षमा, अहिसा, 
अस्तेय, अक्रोध आदि अनेक बातो की आवश्यकता शुचित्व-सिद्धि 
के लिए आवश्यक है । त्याग भी शुचिता का ही एक अगर है। 
सब यांगो मे इसकी बडी महिमा है। भक्तियोग में तो इसकी 
महिमा और भी विलक्षण है। यहाँ त्याग के अन्तर्गत किसी बड़े 
भारी साहस। की आवश्यकता नहीं है, और न किसी तोड-फोड 
या किसी से बलपूर्वक अलग करने की आवश्यकता ही है। 
यह त्याग अत्यन्त स्वाभाविक है। जब कोई मनुष्य किसी स॑ प्रेम 
करता है और फिर कोई दूसरा प्रियतर प्रतीत होने छूगता है तो 
पहलेवाला स्वत ही प्रेमी के हृदय से गिर जाता है। इसीप्रकार 
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अपने नगर को ही प्रेम करने वाला जब देश भर को प्रेम करने 
लगता है तो नगर-प्रेम का बाहुत्य नही रहता और जब वह विश्व 
भर से प्रेम करने लगता है तो देश-प्रेम का बाहुलथ कम हो जाता 
है । यह क्रिया स्वाभाधिक ढग से चलती रहती है । इसमें न कोई 
आघात पहुँचता हैं और न किसी बलू-प्रयोग की आवश्यकता ही 
रहती है । असस्कृत मनुष्य इन्द्रिय-सुखो का लोभी रहता है । जेसे- 
जैसे वह सस्कृत होता जाता है इन्द्रिय-सुखो की लिप्सा न्यून 
होती जाती है और बौद्धिक सुखो की चाह होने लगती ई। खाद्य 
पर जितनी सुख-तीब्रता से कुत्ता या भेडिया टूट पडता है, उतनी 
तीव्रता से मनुष्य नहीं टूट पडता, किन्तु बुद्धिसम्बन्धी जनुभूतियों 
और प्राप्तियो से जो सुख मनुष्य को होता है वह कुत्ते को कभी 
नही हो सकता । सुख पहले निम्त-इन्द्रिय-योग से होता है, परन्तु 
पशुत्व के दूर होने पर मानव जब उच्च कक्षा में पहुँचता है तो 
निम्न कक्षा के सुख गहराई में कम हो जाते है । ऐन्द्रिय और 
बौद्धिक दोनों सुखो से भी ऊपर एक ऐसा स्तर हैँ जहाँ से ये दोनो 
सुख तुच्छ प्रतीत होने लगते है । वह ऐसा स्थल है जहाँ जीवात्मा 
और परमात्मा के स्वरूप तथा सम्बन्ध के ज्ञान की समक्षता प्राप्त 
होती है । जब चन्द्रमा चमकने लगता हैं तो आकाभण के अन्य तारे 
हतप्रभ दीखने लगते हे और जब सूर्य चमकने लगता है चन्द्र स्वय 
हतप्रभ हो जाता है। इसी प्रकार भक्तिमार्गीय त्याग सहज रूप में 
आता है। भगवत्‌-प्रेम के आगे ऐन्द्रिय और बौद्धिक सुख निस्‍्तेज 
एवं नीरस हो जाते हे । यह भगवत्प्रेम अपनी प्रथमावस्था में गौणी- 
भक्ति! कहलाता है, किन्तु प्रेम के बढ जाने पर वह 'पराभवित' कह- 
लाता है । भक्त अपने किसी भी भाव को बलपूर्वक दवाता नही है, 
प्रत्युत गहरा कर के प्रभु मे लगा देता है। प्रेम सर्वत्र एक ही है, 
किक्तु भिन्न-भिन्न आश्रयो से अभिव्यक्त रूप भिन्न-भिन्न होते हे । इसमे 
भी विवेक की आवश्यकता रहती हैं। कोई इसे अच्छी ओर ले 
जाता हैँ और कोई बुरी ओर धकेलूता है । इसी के प्रभाव से कोई 
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उपकार करता है ओर अनायो एवं दीत-दुखियों को सर्यस्त्र दे डालता 
हैं और कोई इसके प्रभाव से जपने सहोंदरों तक के गछे काट कर 
उनके द्रव्य का अपहरण कर लेता हे । एक का प्रेम दूसरों की ओर 
है और दूसरे का उतना ही अपनी ओर होता हे । जा अग्ति अपने 
लिए पाक तैयार करने में सहागक होती हैँ वही एक शिण को जला 
देती है। इसमे भला अग्नि का क्या दोप ? अग्नि तो अपता काम 
करती हैं। जिस रीति से उससे काम लिया जायगा उसी रीति से 
बह काम देगी । इसलिए अनक काम करतवाली अग्नि मे भद देखने 
की आवश्यकता नहीं हे। भद तो अभ्नि के व्यवहार की रातिम 
है । इसी प्रकार प्रेम का व्ययहार जब लोक में किया जाता है तो 
वह ससार-चक्र प्र चढाता है ओर जन उसे सर्वात्मा मे लगाया 
जाता है तो ससार-चक्र से छूडावा है। अतएव प्रेम (जां सयोग की 
उत्कट चेष्टठा अथवा दो वस्तुओं के अत्यन्त निकट आ जाने तथा 
सयुक्त हो जाने की बलवती णवित है) की अनुचित दा का माह 
कहते है । वह निदित हे, किन्तु जो प्रेम योग-स्वरूप माना जाता हैं, 
जिसकी निर्मल अठूट धारा परमात्मा के प्रति सदेव बहती रहती है, 
वह भक्ति-योग है । भक्ति-योग यह नहीं कहता कि 'यह छोडो, बह 
छोडो', वह तो इतना मात्र ही कहता हँ--- प्यार करो, उस प्रेम- 
रूप से प्यार करो ।” जो उस सर्वोत्तम को अपना प्रेम-पात्र बनाता 
है, उसकी दृष्टि से अन्य सब वस्तुएँ गिर जाती है । बह और कुछ 
नहीं कह सकता, केवल इतना कह कर रह जाता है---'में तो तेरा 
कुछ भी वर्णन नहीं कर सकता । इतना कह सकता हूँ कि तू मेरा 
प्रिय है, तू सुन्दर है, तू महासुन्दर है, और स्वय मूतिमान सौन्दर्य त्त 
ही हे। 

भक्ति-मार्ग मे आवश्यकता इस बात की है कि सोन्‍्दर्य की 
तृष्णा प्रभु के प्रति रहे। मनुष्य के मुख पर क्या सुन्दरता है ? 
आकाश मे क्या है ? तारो में क्या है ? चन्द्र मक्‍्या है ? यह सब 
भगवत्सोन्दर्य का प्रतिबिम्ब है। भगवत्‌-कान्ति से सब कुछ कान्ति- 


श्देरे 


मान्‌ है। उसी के प्रकाश से सब कुछ प्रकाशित है । मानुष-हृदयों के 
योग्य यदि कोई आकर्षण है तो केवल भगवान्‌ । उस हरि के सिवा 
भला मन का और कौन हरण करेगा ? जब तुम देखते हो कि कोई 
पुरुष किसी के सुन्दर रूप पर मोहित होकर पीछे चला जा रहा है 
तो यह समभते हो कि थोडे से व्यवस्थित भौतिक परमाणु ही वास्तव 
में उस पुरुष को खीच रहे हैं। कभी नहीं, उन भौतिक परमाणुओं 
के पीछे भगवान्‌ के प्रेम-स्वरूप की छटा रहती है । उस्त पवित्र 
प्रभाव की तरग को ज्ञान-हीन पुरुष नही जान पाता हैं। वह जाचे- 
चाहे न जाने, अवश्य उसी से आकर्षित होता है । भगवान्‌ चुम्बक 
के समान हे और हम सब लोग लोह की कीलो के समान है । हम 
उसके स्वरूप से आक्रृष्ट होते हे और उसी की प्राप्ति के लिए चेष्टा 
करते हे । वह भगवत्स्वरूप सब आकर्षणों का केन्द्र है। केवल 
उसकी सच्निधि प्राप्त करने की चेष्टा ही भक्ति-योग है | भक्ति के 
अतिरेक से सब लौकिफ़ रूप और प्रलोभन दृष्टि और मन से गिर 
जाते है । यही भक्ति-मार्ग का वैराग्य तथा त्याग है । प्रभु की ओर 
आकर्षण होने स और सब आकर्षण विलीन हो जाते है । जब ऐसा 
बलवान्‌ एवं अनन्त भगवत्प्रेम मानव-हृदय में प्रवेश करता है तो 
वह वहाँ किसी दूसरे के प्रेम के रहने के लिए अवकाश नही छोडता 
हैं ।+ भगवत्प्रेम का किसी के साथ 5ष नही है, किन्तु भगवदनुराग 
के उदय होते ही तदितर में स्वत ही वेराग्य हो जाता है । हरि- 
प्रेमी अपने इष्ट (हरि) को अल्तर्यामी एवं व्यापक रूप से सब में 
देखता है! और सब भगवत्पमेमियों को अपना परिवार रामभता है। 
वह जहाँ कही विशालता और सुन्दरता देखता है वहाँ भगवान्‌ ही 
की छवि-छटा मानता हैँ । चन्द्र-सूय से भी वह उसी के प्रकाश को 
देखता है । वह तो भयकर विषधर तक को अपना गभत्रु नहीं 





| प्रीतम छवि तैतन बसी, परछति कहाँ समाय । 
भरी सराय रहीम लखि, पथिक आपु फिरिजाय ॥॥ रहीम 
_ सियाराससव सब जग जानी” रामचरितसानस । 
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मानता । सर्प-दश को संगवदाह्वान मानता ह । ऐसे ही भक्‍त को 
सावभौम श्रातृत्व-भाव प्राप्त होता है। घृणा, असूया आदि निदित 
भाव उसके अन्त करण से निक”5 जाते है । जिसको अन्तर्यामी रूप 
में सत्र अपने प्रभु की ही दृढ़ प्रतीति होती हो, वह किस पर 
क्रोध करे, किससे घृणा करे ओर किससे असूया करे ? उसके पास 
किसी दुर्भाव की खोज व्यय हे । उसके पास केवल दुर्भावों का ही 
अभाव नही है अपितु अनेक सदुभाव भी भगवत्प्रेम के अतिरेक में 
बिलीन हो जाते है । 
भगवान्‌ को अनन्य भाव से प्रम करता ही अनन्य भवित है। 
भगवान्‌ म प्रेमभाव "खते हो तो जकेले उसी में रखिय। अन्य 
किसी में मत रखिये । जब तक ऐसा नहीं होगा, 
अनन्य भक्ति अनन्य भक्ति नहीं कहराएगी । देनिक अनुभव में 
आने वाली बात है कि किसी काम में जब तक पूरा 
मसल नहीं लगता--मनोवृत्ति किसी दूसरी ओर भी विभक्‍त रहती 
है-उसम पूर्ण सफलता नहीं मिलती । किसी विस्तृत अनुभव के 
स्मरण की जितनी राभावना चित्त की एकामग्रदणा में होती है 
उतनी उसकी विभक्‍त द्षा मे नहीं होती । जत प्रेम का आल्म्बत 
एकमात्र भगवान्‌ ही होते है तो वृत्ति अन्यत संकलित होकर समग्र 
वेग और शक्ति गे भगवान्‌ ही में लगती हे । वही भाव उस 
भगवत्स्वरूप के योग्य भी ठहरता हैं। इस अनन्यता में अनन्य- 
भोग्यत्व, अनन्यशेपत्व और अनन्यधार्यत्व है । पीछे नकुल और 
कुणणेखर स्पामी के बचनों में हमने भक्ति के साथ 'एका' पद कहा 
था, ।' इसी अनन्यता का वाचक हैं। अस्यत्र जीव ओर ईष्वर के 
मन्य जिस भत्त्‌ -भार्या सम्बन्ध की भावना का उत्लेख किया जा 
चुका है वह भी अनन्यता ही की ओर सकेत करती है। जहाँ भार्या 
के प्रेम गे अनन्यता नहीं है, वहाँ पेम में व्यभिचार हे। इसी से 
द्रुपद ने अव्यभिचारिणी भक्ति के लिए प्रार्थना की हे । वे कहते 


छ 


ते-- कीठो, पक्षियों, मृगों, सॉप-केचुओ, राक्षसों, पिशाचों अथवा 
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मनुष्यों मे भी जहाँ-कही मेरा जन्म हो, हे केशव ! आपके प्रसाद से 
आपही में मेरी अचला एवं अव्यभिचारिणी भक्ति हो ।* 

नारदजी ने एक ही वाक्य में निपटारा कर दिया है---“/हरि 
की प्राप्ति केवल अनन्य भक्ति से हो सकती है, और सब तो 
विडम्बना है ।/॥ गीता में स्वयं भगवान्‌ का वचन है--है पार्थ, 
मै उस नित्ययुक्त योगी को सुलभ हूँ जो मुझे अनन्यचित्त होकर 
नित्यप्रति निरन्तर स्मरण करता है ।”$ गीता ही में अनन्य कहा 
गया है--“अनन्यचित्त से चिन्तन करते हुए जो जन मेरी पूर्ण 
उपासना करते है उन नित्य सलग्न भक्तों के योग-क्षेम का निर्वाह 
में करता हूँ ।बृ 

भक्ति योग के अधिकारी के लिए यह उचित है कि हृदय में 
उत्पन्न हुई मधुर वृत्तियों को अन्यथा न जाने दे। उनको अच्छी 
तरह वश में करके ऊँची गति देनी चाहिए । सर्वोत्तम गति वही 
है. जिससे भगवान्‌ का साब्निध्य प्राप्त हो सके। हर्ष-शोक का 
उदय और लय धूप-छाँह की भाँति इस जीवन मे प्राय होता ही 
रहता है । धन, पृत्रादिक के अभाव से जब मनुष्य शोकातुर होता 
है तो समभिये कि उसने शोकवृत्ति को अन्ययागति दी, क्योंकि 
शोक का भक्ति-उपयुक्‍त व्यवहार भी तो होता हैं । शोक के 
उपयुक्त व्यवहार की दशा में मनुष्य शोकाकुल इसलिए होता हैं 
कि उसे सर्वोत्तम भगवत्स्वरूप की प्राप्ति अभी तक नही हुईं। 





#  कीटेषु पक्षिषु सगेषु सरीसुपेषु रक्ष पिशाचमनुजेष्वपि यत्र तत्र । 
जातस्प से भवतु केशव त्वत्प्रसादात्वग्येव भक्तिरचलाउव्यभिचारिणी च॑।। 
$ “भकक्‍त्यात्वनन्यया लभ्यो हरिरन्यत्‌ विडम्बनम्‌ ।! 
]. अनन्यचेता सतत यो भा स्मरति लित्यश । 
तस्याहु सुलभ पार्थ नित्ययुक्तस्थ योगिन ॥ ] गीता 
ग. अनतस्याधिचिन्तयस्तों मां से जना पर्युपासते । 
तेषा नित्यानियुक्ताना योगक्षेत्र वहास्थभहम्‌ ।। ] गीता 
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यही शोक उसके मोक्ष का सहायक बनता हे । अब आप इसलिए 
हषित होते हैं कि आपको योडे से रुपये मिल गये तो समभिये 
कि आपने हर्पवृत्ति को उत्कृष्ट गति नही दी, क्योंकि स्वात्किष्ट 
भगवत्स्वरूप की सेवा में इस वृत्ति को बही लगाया। इसी प्रकार 
अन्यवृत्तियों मे भी युक्त व्यवहार की आवश्गकता हं। भक्त इतनी 
वृत्तियों में से एक को भी अन्यथा नहीं मानता हे । वह तो सबको 
पकडकर उत्साहपूर्वक प्रभु-अभिमुख कर देता ह । चित्रकलाविद्‌ 
होने पर भवत भगवान्‌ के ही मनोहरतम चित्र बनाने के लिए 
उत्सुक एवं सऊम्न रहता है । जिप्पत्तिपुण हॉने पर भगवान्‌ की 
अत्यन्त सुन्दर प्रतिमा बनाता हे। कवि होने पर अपनी शक्ति का 
प्रयोग भगवदगणगीत बनाने में करता हे ओर यदि वह गाना 
जानता है तो हरिगुणगान करता है। यदि निपुण मालाकार है 
तो सुन्दर और उत्तम पृष्पो की मनोहर माला गूँथ कर भगवदि- 
ग्रह को सुझोभित करता है। आशय यह हैं कि भगवद्भक्‍त का 
जीवन भगवन्मय होता है। तह भगवसत्केकश्रेपरायण होता है और 
भगवान्‌ से यही वाहता है--“हे पुण्डरीकाक्ष | हमारा जीवन ऐसा 
कर दीजिए कि बँधी हुई अजलि हो, भुका हुआ णिर हां, रोमाचित 
शरीर हो, गद्गदकठ हो, साथुनेत्र हो ओर नित्य आपके यूगल 
चरणाविद के ध्यानामृत का आस्वादन करते रहे ।“+ उसके अन्त 
करण का भाव तो सदैव ऐसा रहता हे--नि सन्देह शरीर और 
शिर वही है जो कृष्ण को प्रणाम करने से बलि लगकर धवल हो 
गया है, अन्वका रमुक्त सुन्दर नेत्र बही है जिनसे हरि-दर्शन होते 
हैं, निर्मल चन्द्र और शख सी उज्जवल बुद्धि यही है जो माषव 
का ध्यान करे और अमृतवर्धिणी जिह्ना वही हैँ जो पद-पद पर 





| “बद्धेनाजलिता नतेत शिरसा गात्र सरोमोव गर्म 
कण्ठेन स्व॒रणद्गदेत नयनेनोद्गोणवाष्पास्बुता । 
तित्य त्वच्चरणारविन्दयुगलध्यानामृतास्वादिना-- 
सस्साक सरसीरुहाक्ष सतत सम्पद्मयता जीवितम्‌ । 


श्डध 


पाहन हो तो वही गिरि को, जो कियो कर छन्न पुरन्दर धारन, 
जो खग हो तो बसे रो करो नित, कालिन्दी कूल कदम्ब की डारत ॥ 


इन सब उक्तियों के पीछे एक आदर (श्रद्धा) का भाव रहता 

है । इसलिए भगवन्मन्दिरों ओर पवित्र स्थानों मे लोग शिर भूकाते 
है क्योकि वहाँ भगवान्‌ का पूजन होता है। धर्म-शिक्षकों के आगे 
भी इसीलिए शिर नबातें हे. कि वे भगवत्स्वरूप का उपदेश करते 
हैं। जिसके प्रति प्रेम न हों उसका आदर कौन करता है” 
इन्द्रियों के शब्दादि विपयो में मनुष्य कितना सुख मानता है। वह 
विषयों से आक्ृष्ट होकर किसी भी भय में कही भी कूद पडता है। 
विषयो के प्रति हमारा आकर्षण जब भगवान्‌ के प्रति हो जाता है 
तब वह भक्ति बन जाता हे, किन्तु आकर्षण में बसी ही तीब्रता 
और आकुलता होनी चाहिए । इसी भाव को तुरूसीदास ने इस 
प्रकार व्यक्त किया है--- 

कामिय नारि पियारि जिमि, लोभिय प्रिय जिमि दाम । 

तिमि रघुनाथ निरच्तरहि प्रिय लागहु मोहि राम ॥ 


जब भक्त का हृदय एक अत्यन्त मधुर व्यया का घर बन 
जाता है, जब वह अपने प्रियतम भगवान्‌ के बिना तडपने लगता हैं 
तो समझियें कि उसका प्रेम सफल है। भक्‍त की यह मनोदशा 
'बिरह' के अन्तर्गत आती हें। जब भक्त यह देखता है कि वह 
एकमान शेय अपने प्रियतम को न जान सका, न पा सका, तो उसका 
मन व्यवस्थित नही रहता, वह उन्मत्त हो जाता है। उसे कोई दृश्य 
सुन्दर नहीं रूगता। किसी सासारिक रूप में उसका आकर्षण नहीं 
होता । वह तन्मय हो जाता है और उसे उन्मत्त की भाँति प्रियतम' 
ही प्रियतम दीख पडता है। यही मनोदशा भक्‍त की “एकरतिवि- 
चिकित्सा है । प्रियतम की स्मृति हृदय को विह्वुल बना देती है । 
भक्त तो भगवान्‌ के सम्बन्ध से ही सुनना चाहता है और उसी का 
गुणगान करता रहता है। उसे किसी दूसरे की वार्ता ही अच्छी 
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नही छगती ||. उसका मैत्रीभाव उसी की ओर भुकता हैँ जो केवल 
प्रभु की वार्ता करता है। कुछ और ऊँची मनोदशा में वह अपने 
जीवन को अपना नही समझता | वह उसका निर्वाह भगवान्‌ के 
हेतु करता है। उसे यह जीवन इसलिए सुन्दर प्रतीत होता है कि 
वह भगवान्‌ का मन्दिर है। उसमे और किसी की प्रतिष्ठा कैसे 
हो सकती है ” यह उस मन्दिर का सौभाग्य है कि उसमें भगवान्‌ 
की प्रतिष्ठा है। उसके लिए यही मानव-जीवन की सार्यकता है। 
“जिसको सब देव नमस्कार करते है और तो और मुमृक्षु और 
ब्रह्मगादी तक भी” वह तो भक्‍त का सर्वरव है, प्राण है। भक्त 
उसके बिना अत्यावुर हो जाता है । 

भक्‍त लोग भगवान्‌ की सब विभूतियों को सद्भाव से देखते 
हैं, किन्तु उनकी एक रीति है कि वे एक-एक को पृथक्‌-पृथक्‌ 
प्यार न करके सबके स्वामी परम प्रेमस्वरूप प्रभु में अपनी भक्ति 
स्थिर करते है । इससे प्रेम स्वत ही सवेत्र फंल जाता है। इस 
स्थितिवालो को 'तदीयता' की प्रतीति होती है । जो कुछ है, सब 
प्रभु का ही है, वे ऐसा विचार करते हें और उन्हे सब वस्तुओ मे 
पवित्रता दीखने लूगती हैँ क्योकि अपने प्रियतम का जो कुछ भी है 
बह प्यारा हैं। देनिक अनुभव की बात हे कि लोक में अपने प्रियतम 
की सब वस्तुएँ प्यारी लगती है । इसी प्रकार भवित के भगवान्‌ में 
सम्पन्न हो जाने पर भक्त को सारा जगत्‌ प्यारा छूगता है, क्योकि 
यह सब उस हृदयेश की विभूति है। इसी स्थिति में तुलसीदासजी 
कहते हे--- 

'सियाराममय सब जग जानी। करो प्रणाम जोरि जुग पानी ।! 
एक 'रामभकत से किसी ने पूछा--'यह स्थान किसका है ?” वह 
बोला--'श्री रघुनावजी का।' यह ताग किसका हे ?' री रघु- 


#<--अब«>ं>नकक 5 ८० पक, -सलके ले: डर 


| अन्‍न्यां बाच विसुचर्या 
है 'य सर्वे वेचा नमस्थन्ति सुमुक्षय्ों श्रह्मवादिनस्चेति' । 


++ “>ननननसनमनिन-नन-नम५>++नन+-मककम+०9+-»«नमकी 
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ताथजी का ।' ये दास किसके है ”' श्री रघुताथजी के । इसी 
प्रकार वहु अपनी सन्‌ वस्तुओं को रघुनावजी की बताता चला 
गया। अच्त में पूछनेवाले ने पूछा--“रघुनाथजी किसके हे ?' 
उसने उत्तर विया--मेरे । जब सर्वस्व पर भगवदधिकार की 
मान्यता सिद्ध हो जाती हे तभी समर्पण की भावना का उदय होता 
है । इसी भावना को कबीर के शब्दों में देखिये-- 
मेरा मुझको कुछ नही, जो कुछ है सो तेरा । 
तेरा तुझ्षको सौपते क्‍या लागत है मेरा ॥॥ 

जो सर्वत्र सर्वभूतमय हरि' को देखते हे, वे किसी को दुख 
केसे दे सकते है । उन्तका हृदय प्रेमप्रवाहु का अखण्ड स्रोत बन 
जाता है। भक्त को और चाहिए भी क्‍या ? उसे तो अख़ण्ड प्रेम 
चाहिये | वह मोक्ष तक नहीं चाहता-- 

सिवित देहु अतपावती, पद ने चहौ निर्वान /--तुलसीदास 
क्योकि भगवान्‌ स्वय प्रेमस्वरूप हे-- 
प्रेम हरी को रूप है, त्यो हरि प्रेमस्वरूप । 
एकहि हू है में लगे, ज्यों सूरज अर धूप ।॥|-“रहीम 

भक्त प्रेमप्रवाह में क्षणक बाबा भी सहन नहीं कर सकता । 

जब अविच्छिन्न प्रेमवारा अनवस्त प्रभु की ओर बहती है तो 
उस हृदयेश के अतिरिका किसी दूसरे को उसमे प्रवेश करने का 
अवकाश नहीं मिलता। उस समय माया के बन्धन टूटने लगते हे 
और पवित्रता उज्ज्वल हो जाती हे । 

प्राय छोकप्रेम का सामान्य आधार पारस्परिकता है। जहाँ 
बदला मिल । है वहाँ यह बना रहता है। जहाँ बदछा नही मिलता 


सा हानिस्तन्महच्छित्न सा चान्ध जड मूढता । 
यन्मुहुत क्षण वापि, बासुदेव न चिन्तयेत्‌ ॥--साकेण्डेय 
तथाच - 
नििष निम्तिषार्ड् वा प्राणिता विष्णुचित्तनम्‌ । 
ऋतुकोटिसहर्लाणा ध्यानभेक विशिष्पते ॥(---अगस्त्यजी 
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वहाँ प्रेम में प्राय शिथिलता एवं उदासीनता आजाती हैं। यह 
स्वाभाविक प्रेम का लक्षण नही है। प्रेम के लिए प्रेम करना प्रेम 
का स्वाभाविक और उत्कृष्ट स्वरूप है । सत्प्रेम विनिमय और व्या- 
पार से परे की वस्तु हैं। वह लेन-देन नही जानता । जब तक हृदय 
लौकिक आकाक्षाओं का आवास बना रहता है, जब. क वह इच्छा- 
मुक्त नहीं होता, तब तक प्रेम में गम्भीरता और अनन्यता नहीं 
आसकती । अतएव सत्प्रेम का बदला कुछ नहीं है, केवल प्रेम है। 
जिस प्रकार सुन्दर दृश्य से आप कुछ याचना नही करते, वहु केवल 
आपका आल्हादन करता है, उसी शअ्रकार सच्चा भक्त भक्ति से कुछ 
चाहता नहीं है । वह स्वय आनन्दस्वरूप हैं। उससे उसे आनन्द 
मिलता है । 

सच्चे प्रेम की अवस्या का एक परिचय यह है कि उसमें भय 
के लिए कोई अवकाश नहीं है । सच्चा प्रेम भय से नहीं होता। 
भय से शासन हो सकता है, निरकुशता और स्वच्छन्दता पर अधि- 
कार हो सकता है, परन्तु भय से प्रेम का उदय नहीं हो सकता। 
जिस प्रेम को भय से माना जाता हे वह सच्चा प्रेम नहीं, केवल 
दिखावे का होता है । भय के ऊपर प्रेष की सदा विजय होती हे । 
मृत्यु कितनी भयकर हे, किन्तु प्रेमविजित सतियों का हृदय उससे 
तनिक भी विचलित नहीं होता । हो सकता है कि कोई स्त्री कुत्ते 
के भौकने तक से घर छोडकर निकल भागे, किन्तु ऐसे उदाहरण है 
जिनमे ऐसी स्त्रियों ने सिह के आक्रमण के समय प्रेम के आधेश में 
अपने शिशु की रक्षा के छिए अपने प्राण तक खोदिये है।इस 
प्रकार भय को प्रेम जीत लेता हू । प्रेम-मार्ग मलीत और दुर्बेल नही 
है। वह तो अति निर्मल और सबल हैँ। इसलिए सच्चे भक्त निर्भय- 
पद को प्राप्त होते हे । श्री यामुनाचार्य स्पामी ने भक्त के लिए गतभी' 
और 'अभी' विशेषणों का प्रयोग किया है जो उचित है। भय में 
कुछ दुख का अश रहता है और प्रेम अथवा भक्ति मे आनन्द की 
लहरे उठती है जिनका दु ख के साथ तादात्म्य नही हो सकता है । 
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सत्प्रेमदशा का तीसरा परित्रय यहु है कि आश्रय को 
(भक्त को) आलम्बन (भगवान्‌ ) के समात और कोई नही दीखता। 
जो अपनी दृष्टि में सर्वात्तिम नही उसके साथ सर्वोत्तम प्रेम केसे 
किया जासकता है । कभी-कभ।! अयोग्य स्थरू में भी प्रेम होजाता 
है, किन्तु प्रेमी के विचार में प्रिय स्वात्कृष्ट होता हे । लेला के प्रति 
मजनूं का प्रेम इसी प्रकार का था| भगवान्‌ के रूप, गुण और 
विभूति अद्वितीय है । उनकी कही समता वहीं है। ऐसे भगवान्‌ 
में जिसका स्वाभाविक प्रेम होजाता है, वह मनुण्य सुर्बाद्द हो चाहे 
अबुद्धि, महात्मा चाहे दुरात्मा, पुरुष चाहे स्त्री, पढा-लिखा हो चाहे 
कुपढ, उसका रावेस्व भगवाव्‌ ही होता है-बह भगवान्‌ जिसमे 
सोन्दर्य, विशालता ओर सामर्थ्य आदि पूर्ण हे, जिसका समकक्ष 
कोई ओर नही है । ऐसा प्रेमी स्वार्थ और भय की परिधि से बाहुर 
अयाचन्त होकर अपना सर्वस्व प्रभु को समपित कर देता हे। जब 
भक्ति निर्भय हो जाती है और समपैण को भावना दृढ़ बन जाती 
है तो ऐसे प्रदत नही उठते कि 'परमसेद्यर यूक्‍्तियों से सिद्ध हो 
सकता है वा नही ” बह सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ है वा नही ? प्रेम 
मे एक प्रिचित्र मधुरता हुआ करती हूँ जो गनुण्य की प्रकृति को 
हिला देती हे और जो उसके अरितित्व क प्रत्येक प्रमाण मे व्याप्त 
होजाती है । तब स्वत ही उसका प्रभु से सम्बन्ब-साव सजग हो 
जाता हैं। इसी दशा में किसी भक्त को यह भाव प्रत्यक्ष होजाता 
हैं कि “प्रभु ही एक गात्र पुरुष है, इतर हम सब स्त्री है। किसी को 
यह भाव प्रत्यक्ष होता है कि "प्रभु पिता हु हम सब उसकी सन्तान 
ह॥” इसी प्रकार किसी को दास्य भाव और किसी को सख्य भाव 
प्रत्यक्ष होता है । जिस प्रभु से बढकर न कोई सुन्दर है, न विशाल 
है, न विभुतिवान्‌ हैँ, त दयाल है, न पवित्र है, न उदार है, न 
मुदु है, न मबुर है, न सामर्थ्यवान है, और न प्रियदशन है तथा जिस 
प्रेम-सागर में सब भकक्‍तो के हृदयों की प्रेम सरिताएँ गिरती है, 
ऐसे प्रियतम के सिवा और कौन है जो पति बनते के योग्य ठहरे ” 
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अथवा स्वामी, सखावा बन्धु बनने । की योग्यता भी किसमे हैँ ” ऐसी 
उत्तम भक्ति की दशा में मुक्ति की कौन परवाह करता है ? 
भला जो भक्‍त भगवान्‌ के परम पावन प्रेमस्वरूप से विज्लीन हुआ 
बैठा हैं अथवा परम पविन्न प्रेम की उन्मत्तता का आनन्द भोग रहा है, 
वह मुक्ति-भुक्ति की परवाह ही कब कर सकता है ” वह तो नित्य 
निरन्तर प्रवाहमान भक्ति-रस की धारा चाहता है । उसे मुक्ति-भुक्ति 
की वाछा नही होती । वे तो उसके भक्ति-भाव की दासी बनी 
रहती है | श्री यामुनाचार्यजी भगवान्‌ से निवेदत करते हे -- 

है भगवन्‌ ! जिस प्रकार मुझको मुझमे नित्य रहने वाली 
भवदीयता का आपने स्वय बोध कराया है, वेसे ही कृपा करके 
अनन्यभोग्यता भक्ति भी मुझे प्रदान कीजिये । 


ऊपर श्री आचार्यजी ने भक्ति को बोध (ज्ञान) से ऊँचा 
माना है क्योकि उनकी तृप्ति केवल बोध से नहीं होती । वे तो 
अनन्यभोग्यता भक्ति चाहते है, अतएवं वही उनका 

भक्ति ओर साध्य है| जिस प्रकार प्रयाग के ज्ञान से (प्रयाग 
ज्ञान कहाँ है”? कंसा हैं ?) ही प्रयाग पहुँचना सभव 
नही है, चलने पर ही प्रयाग का मिलना सभव 

हैं उसी प्रकार भगवान्‌ भक्ति से मिलता है, ज्ञान से नही मिलता । 
यहाँ भक्ति ही गति हैं। इसी से जीवात्मा परमात्मा की ओर 
खिचता है । स्वरूप तथा सम्बन्ध का ज्ञान होने से बोध अवश्य होता 
है, परन्तु दो वस्तुओ के बीच जितनी दूरी होती है वह उतनी ही 
बनी रहती है । जैसा कि ऊपर के उदाहरण से व्यक्त है। बोधमात्र 
से बीच की दूरी हठकर समीपता नहीं आजाती। जीवात्माओं के 
आपस में समीप खिच आने की शक्तित को प्रेम कहा जासकता है, 
किन्तु परमात्मा की भोर जीवो के खिचने की शक्ति को “भक्ति' 








५ अवबोधितवामिसा यथा मयि नित्या भवदीयता स्वय । 
कृपयेबसनन्यभोग्यता भगवन्‌ भक्तिसपि प्रयच्छ से ।।” 
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कहना ही अधिक उपयुक्त हे, यद्यपि उसे प्रेम सजा देने मे भी कोई 
हानि नहीं है । 

कुछ ज्ञानवादियों का यह कहना हैँ कि जीव के उद्घार के 
लिए ज्ञान के सिवा कोई दूसरा मार्ग ही नहीं है। यहाँ ज्ञान का 
अभिप्राय और भवक्तिक्षेत्र में उसकी सगति का समभ लेना आवश्यक 
हैं । इस मत्र को देखिये-वेदाहमेन पुरुष. नान्यपन्या विद्यते 
अनाय । इसमे चूत्हें-चक्‍की अथवा जीव को ईश्वर मानने का 
ताम तो ज्ञान कहा नहीं है। तमेब” कह कर केवल परमात्मा 
का ज्ञान लिया हैं जिसका समावेश अन्यव कहे हुए नौ सम्बन्धो 
में से ज्ञातृशेय-भाव में हो सकता हूँ । उसका प्रयोजन यही है 
कि ज्ञेगय ( जानने योग्य ) एक मात्र परमात्मा हे।गीता में 
कृष्ण ने अपने इस वाक्य में स्वयं घापित किया है-“सर्वेषु 
वेदेष्वहमेव वेच्यम्‌” (सब बेदो में जानने योग्य भे ही हूँ) “बंद-वेचे 
परे पूसि” से भी यही भाव व्यक्त होता हे कि वेद में जानने 
योग्य परमात्मा ही है । यदि प्रयाग के यात्री को प्रयाग का ज्ञान 
नही है तो यह सभव है कि वह रावलपिडी पहुँच जाए। इस 
अज्ञानयुकत कार्य से यात्री का अनिष्ट होगा। इसी प्रकर मानव, 
यह जाने बिना कि भक्ति करने योग्य एक परमात्मा ही है, भविति 
करने लगे तो आलम्बन में भूल होने से ससार-बवन उच्छिन्न नही 
होता । इसीलिए ज्ञान के सिवा दूसरा मार्ग नहीं है।' यह वाक्य 
भक्ति-पद्धति के साथ असगत सिद्ध नहीं होता । यवि यात्री ने 
पहले से ही अपना मुख प्रयाग की ओर कर रक्‍्खा है तो रावरूपिडी 
पहुँचने की बात ही कहाँ उठती है ? स्वरूप तथा सम्बन्ध-ज्ञान के 
ठीक-ठीक होते की दशा में भक्ति विशेष सुगम बन जाती है। 
इसी कारण भगवान्‌ कृष्ण ने गीता में ज्ञानी भकक्‍त को सबसे 
अच्छा कहा है । 

ज्ञान-पक्षधरों का कहना है कि मोक्ष-प्राप्ति केवल ज्ञान से 
ही हो सकती है, भक्ति की कोई आवश्यकता प्रतीत नही होती । 
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उन्हें आवश्यकता की प्रताति ही क्यों हो” उनके चिन्तन की पद्धति 
ही दूसरी हे । पीछे कहा जा चुका हैँ कि भक्ति नाम गति (चलना ) 
का है । गन्तव्य गति के बिना प्राप्त नहीं हो सकता । जब चलोगे 
तभी पहुँच सकोगे | जिनके मन में चलना हैं ही नहीं उनके लिए 
पहुँचने की बात भी व्यर्थ हैं। भक्ति-मार्ग में जीव अणु है। 
उसका परस्वरूप वेकुण्ठनाथ की सन्निधि में पहुँचना है । यही उसका 
अन्तिम एवं एकमात्र लक्ष्य है। उसको प्राप्त करने के लिए 
मध्यवर्तिनी दूरी को मिटाकर वासुदेव के सान्निध्य में ले पहुँचने 
वाली शक्ति की आवश्यकता हे । यह शक्ति केवल भक्ति में है, 
और किसी में नहीं । जो छोग केवल ज्ञान से मोक्ष मानते हे 
उनके मत से जीवात्मा और परमात्मा दास-स्वामी के नित्य 
सम्बन्ध स युक्त दो वस्तु ही नहीं है । वे आत्मा को एक और 
विभू मानते है । आत्म! की विभुता से तात्पययं हैँ कि एक ही 
आत्मा सर्वेत्र समान रूप से व्याप्त है । जो सच्चिदानन्द नाम से 
विख्यात है उसमें यत्रतत्र कल्पित अज्ञान के अ्रमर (चकपहिए) 
पड गये है। वह आन्त अश जीव नाम से अपनी कल्पना करता हैं। 
जब अज्ञान का भेंवर दूटता है तो ज्ञान की सहजावस्था ही मुक्ति 
है। कही आने-जाने की आवश्यकता नही है । जिस प्रकार घट के 
फूटने पर घटाकाश मठाकाश में विलीन हो जाता हैँ अथवा मठ 
के टूटने से मठाकाश मह॒दाकाश में मिल जाता है, उसी प्रकार, 
उनके विचार से, जीवात्मा और परमात्मा की व्यवस्था है । उनका 
मत है कि घटाकाश, मठाकाश और मह॒दाकाश वास्तव में एक 
ही है । सब मे एक ही आकाश की व्याप्ति है। भिन्नता केवल 
घट-मठादि की उपाधि से प्रतीत होती है। इसी प्रकार एक ही 
विभु (आकाश के समान व्यापक) आत्मा सर्वत्र व्याप्त है । केवल 
अज्ञान की उपाधि से नानात्व आभासित हो रहा है । ज्ञान के 
हटते ही शुद्ध, बुढ्व, मुक्त आत्मस्वरूप का साक्षात्कार हो जाता 
है । कही आने-जाने की आवश्यकता नहीं होती । मोक्ष की यह्‌ 
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कल्पना ही विचित्र है । भक्त लोग इस मोक्ष की कभी इच्छा नही 
करते। न यह शायद उनकी कल्पना में ही कभी आता है। भक्ति 
क्षेत्र में जीवात्मा को अणु माना जाता हैं । उसका माया-मण्डल के 
बाहर परमात्मा के दिव्य मगल विग्रह की सन्निवि मे पहुँचना ही 
मोक्ष है । इसके लिए भक्ति की आवश्यकता हे क्योकि परमात्मा 
के समीप पहुँचाने वाली शक्ति यही हे ।' 

भक्ति-क्षेत्र में ज्ञान-क्षेत्र की अभेद दृष्टि विकलू सिद्ध होती 
हूँ | भक्त जीवात्मा जोर परमात्मा में भेद देखता है, दोनों के 
बीच मे एक दूरी देखता हू । उसी दूरी को मिटाने के लिए 'भक्ति' 
की शक्ति काम करती है । वेद-शास्त्रों में ऐसे अनेक वाक्य हे 
जिनसे 'भेद' सिद्ध होता हैँ । वेद के वाक्य को देखिये-- 

“आत्मनि तिण्ठन्नात्मामन्तरो” 
पुनश्च, 
“पृथगात्मान प्रेरित च मत्वा” 

इससे जीवात्मा ओर परमात्मा की भेव-सिद्धि होती है । 
अन्यत्र कहा जा चुका हे कि जीव अणु है ओर भगवान्‌ शुद्ध 
अन्तर्यामी हे। जीव परिणामी है और परमात्मा अपरिणामी है। 
दोनो अज हैँ । बद्ध जीव कर्मादि के फल से माया बन्धन' में रहते 
है, किन्तु परमात्मा माया-बन्धन से बाहर हे। वह भाया का स्वामी 
है । भक्ति दास को माया के बन्धन से निकाल कर परमात्म' के 
समीप लेजाने वाली शक्ति है। ऐसी शक्ति का परित्याग नहीं 
किया जा सकता । परित्याग उसी वरतु का करना चाहिए जो मिथ्या 
हो, अनित्य हो । यदि माया का बच्चन भी मिथ्या मान लिया 
जाए तो भक्ति को भी मिथ्या माना जा सकता हे, किस्तु आप्त- 
शास्त्र-वाक्यों से यह सिद्ध हे कि परमात्मा, जीवात्मा ओर माया, 
तीनो नित्य हे, तीनो सत्य है । परमात्मा धारक है, नियामक है, 
और शेपी हैँ | जीवात्मा तथा माया धाये है, नियाम्य है तथा 
शेष है। नित्य जीव नित्यविभूति का आनन्द भोगते है, माया 
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बच्चन में नहीं आते । मुक्त जीव माया-बन्धन को छोड चुके हे 
और बद्ध जीव माया में बेँधे हुए है) माया परमात्मा की है। 
परमात्मा उसे जिस जीव से हटाना चाहता है, हटा देता हे । 
परमात्मा का दिव्य मगल विग्रह माया-मण्डर से परे हैँ। जीव को 
उस विग्रह का दर्शन मिलना चाहिए, उसकी सब्निवि में पहुँचना 
चाहिए । यह सिद्धि भक्ति से मिलती है । 
यह अन्‍्यत्र कहा जा चुका है कि जो जानने योग्य है, उपासना 
करने योग्य है, भक्ति करने योग्य हैँ अथवा प्राप्त करने यीग्य हैं, 
वह परमात्मा ही है| यह ज्ञान वेद-दास्त्रो द्वारा 
परभक्ित, पर ज्ञान होता है, किन्तु यह ज्ञान ऐसा है जैसा चित्र में 
और प्रयाग-दर्शन । मुण्डकोपनिपद्‌ भे लिखा भी हे -- 
परमा भक्ति. “दे बिचे वेदितव्यें इति हस्म यद्‌ ब्रह्मविदों बदन्ति । 
पराचैवापराच । तत्रापरा ऋग्वेदोयजुर्वेद सामवेदो 
उथववेद शिक्षाकल्पोव्याकरण निरुक्‍्त छदो ज्योतिषमिति । अथ परा 
यया तदक्षरमधिगम्यते- अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी लोग कहते है कि जानने 
योग्य विद्या दो प्रकार की है परा। (ऊँची) आर अपरा (नीची)। 
उनमे ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथरववेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, 
निरुकत, छन्‍्द, और ज्योतिब-यह अपरा है, तथा जिससे उस 
अक्षर परमात्मा का ज्ञान होता हें वह परा है।इस दृष्टि से 
वेद-शास्त्र भी, जब तक एक मात्र ज्ञेय भगवान्‌ का ज्ञान नही कराते, 
अपरा विद्या ही ठहरते हे । परा विद्या इससे ऊँची ठहरी, क्योकि इससे 
परमात्मा जाता जाता है | यह भी ज्ञान ही हैं, किन्तु वेसाही जैसा 
चित्र द्वारा प्रयाग का ज्ञान । चित्र ढ्वारा भी ज्ञान तो प्रयाग का 
ही हुआ, अजमेर का नही, परन्तु चित्र-दशंन और साक्षात्‌-दर्शन 
में अन्तर है । प्रयाग को चित में देखकर हम अपने को प्रयाग में 
पहुँचा हुआ नही मात सकते, किन्तु चित्र में प्रयाग देख कर एक 
लक्ष्य अवश्य बन जाता है। उसके देखने की लालसा अवश्य सजग 
हो जाती हूँ । प्रयाग दर्शनीय स्थछ है, अवश्य देखना चाहिए-यह 
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भाव जाग्रत होजाता है । इस प्रकार का पूर्ण अनुराग परभक्त' है। 
इसको साक्षात्कार-अभिनिवेश कहते है । फिर प्रत्यक्ष-दर्णन होने पर 
पर ज्ञान' की अवस्था कहलाती हे। प्रत्यक्ष-दर्शन के उपरान्त 
सेव्य-स्वरूप के प्रति अत्यन्तानु रक्त (ऐसी अनुरक्ति कि किचिन्मात्र 
अन्तर न रहे) ही परमाभवित हें । इसको अनुभवाभिनिवेश कहते है। 
इस विषय के समभने के लिए भत्‌ हरिशतक का यह उदाहरण 
उपयुक्त हें- 
अदर्शने दशनमात्रकामा, दृष्टे परिष्वज्भ रसैकलोला । 
आलिज्िताया पुनरायताक्षा आशास्महे विग्रहयोरभेदम्‌ ।। 

यहाँ अदर्शन-दशा में दर्शनमात्र की कामना ही मानों परभक्िति 
हैं। दर्शन होना (साक्षातृज्ञान) परज्ञान समझिये | फिर परिष्वग 
रस के लिए एक मात्र लोलत्व एव विग्रह्मभेद की आशा (उत्कट 
इच्छा ) ही मानों परमाभक्ति हैं। इलोकगत लछौकिक भावना को 
परमात्मा में पलट देने पर परभकिति, परज्ञाव ओर परमाभवित के 
सुन्दर उदाहरण बनते हे । 

परमाभबित की शर्ते गह हे कि उह अव्यमिचारिणी हो । उसी 
के वश में प्रभु होते है । अव्यभिचारी भक्त के प्रति ही पत्र, पुष्प, 
फल आदि' बचनो की घोषणा हे । यह जानते हुए भी कि परमात्मा 
की कृपा सब पर होती हे, भक्त लोग उसकी कृपा को अपनी- 
अपनी ओर चाहते है । जीव एकमात्र परमात्मा ही का भोग्य है । 
अनक होने पर भी जीव किसी अन्य के दास नही हो सकते । परमात्मा 
ही को इनका स्वामित्व प्राप्त हे । यदि जीव इस स्वासित्व में 
किसी दूसरे को भी अवकाण देते है तो उत्हे व्यभिचार दोष लगता 
है । इस दोष से परमात्मा मुक्त हे। लाना जीवो में से प्रभु-कपा 
एक पर या अनेक पर होने से प्रभु दोषी सही होते क्योकि वे तो 
सबके एक ही स्वामी हे। लछोकिक व्ययहार में भी प्राय ऐसा 
देखते हैं । एक पिता के दो छोटे-छोटे बालको की कल्पना कीजिए | 
उनमें से एक पिता की गोद में बेठ कर, पिता की ओर अँगुली का 
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सकेत कर कर के, सुनाता है-यह तो मेरे ही पिता जी है ।” यह 
सुनते ही दूसरा भागकर पिता की गोद मे आचढता है और वैसे ही 
सकेत से वही बात कहता है। प्रेम का बस यही स्वभाव है । गोपियाँ 
कृष्ण को जगन्नाथ रूप मे नहीं भजती, गोपीनाय रूप में ही भजती 
है मानों गोपीताथ कहने से भगवत्कृपा उनके ही भाग से आती हो। 
सच तो यह है कि प्रेम का मार्ग ही निराला है। सच्चा प्रेमी अपने 
प्रिय के सिवा सब कुछ भूल जाता है। प्रिय का रूप, उसकी 
अलौकिक मावुरी ही प्रेमी की दृष्टि मे भरजाती हैं। धन, कीर्ति 
आदि सब उसकी दृष्टि से गिर जाते हे । इस दक्षा को प्राप्त करके 
ही प्रेमी गोपियो की दशा को समक सकेगा | गोपियो की भक्ति 
परम प्रेमरूपा है ।* 


तत्त्वज्ञान की कोई मात्रा प्रेमोन्‍्माद की समता नहीं कर सकती । 
तत्त्वज्ञान में शने शने लक्ष्य पर पहुँचने की गिक्षा दी जाती है, 
कित्तु प्रेम के प्याले से प्रेमी शीक्ष ही मद-विज्लल हो जाता है । 
आनन्‍्दोन्‍्माद छा जाता है। गोपियो का प्रेमोन्‍्माद इसी प्रकार का 
था । काला-पीला, दवेत-श्याम, दायॉ-बायाँ, ऊँचा-नीचा जो कुछ था, 
बस कृष्ण था। पत्ती-पत्ती और कण-कण में कृष्ण, ही की माधुरी 
दृष्टिगोचर होती थी । गोपियों को यह जानने की परवाह नहीं 
थी कि कृष्ण सब जगत्‌ के स्वामी हे, स्वेशक्तिमान है, सर्व-व्यापक 
है वा अत्यन्त महान्‌ हे। वे तो कृष्ण-स्वरूप को केवल अनन्त प्रेम 
समभती थी और गोपाल जानती थी । ऐसे भाव के सामने मोक्ष 
भी तुच्छ है । 

यहाँ यह प्रइन हो सकता है कि क्या इस प्रकार परमात्मा की 
न्‍्याय-व्यवस्था विश्वुलल नही होती ” यह माना हुआ सत्य हैँ कि 
शुभाशुभ कर्मा के शेप रहते हुए मोक्ष समव नही है । तो फिर यह 
भी कैसे कहा जा सकता है कि गोपियाँ मोक्ष की दशा में थी, 


+ “सा तु परमप्रेमरूपा यथा ब्रजगोपिकानास्‌ 
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अथवा उससे भी ऊची दक्षा प्राप्त कर चुकी थी ? यह मानना भी 
क्या समुचित होगा कि गोपियों के सब सचित कर्म उसी समय 
समाप्त होने को आ गये थे । 


इसके उत्तर में यही कहा जा सकता है कि इससे परमात्मा 
की न्याय-व्यवस्था नही विगडती । व्यानपूर्वक दुकूपात करने पर 
विदित हो जाता हे कि उक्त न्याय-व्यवस्था भी ऐसे भक्ति-भावों 
की दासी हो जाती हैं । एक इलोक में यह स्पष्ट हो गया है कि 
“क्ृष्ण-स्वछूप के चिन्तन से एक गोपी को इतना भारी आत्हाद 
हुआ कि उसके सब पुण्य समाप्त हो गये और उसकी अप्राप्ति में 
इतना भारी दुख हुआ कि उसके सब पातक समाप्त हो गये । इस 
प्रकार वह गोपी 'मुक्त' हो गई ।॥| 


भक्ति के नौ प्रकार माने गये है7-( १) श्रवण । (२) कीतंन, 
(३) स्मरण, (४) पाद-सेवन, (५) अर्चन, (६) वन्दत, (७) 
दास्य, (2) सख्य, (९) ओर, आत्म-निवेदन । 
इत सब भावों का सम्बन्ध विष्णु से है अर्थात्‌ 
ये सब भाव नारायण में होने चाहिए । 


भक्ति के प्रकार 


भगवद्विपय का सुनता अवण' है, भगवद्गूणों का कथन 'कीतेन' 

है और भगवद्‌गुणों की स्मृति ही स्मरण' है। भगवच्चरणों का 
सेवन ही 'पाद-सेवन' है । भगवत्‌-शरीर (प्रतिमा आदि का) प्रसा- 
धन (विलेपनादि) “अचन' हे । भगवान्‌ की स्तुति को वन्दन कहा 
जाता है। भगवान्‌ के प्रति सेव्य' भाव रुव कर अपने को 'सेवक' 





१ तब्चिन्ताबिपुलाल्हाद क्षीणपुण्या च या तथा, 
तवूप्राप्तिमंहादु खबिलीनाशेषपातका । 
निदवासतया सुक्तिगतान्या गीपकन्यका ॥ 

| भ्रवण कीतन विष्णो स्मरण पावसेवनम्‌ । 
अचेन यच्वन दास्य सख्यसात्मनिवेवतम्‌ ।। 

भागवत, सप्तम स्कथ 
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रूप में स्वीकार करना दास्य' भाव है। भगवान्‌ को 'सखा' (मित्र) 
रूप में स्वीकार करना सख्य' भाव है और भगवान्‌ को आत्मसमर्पण 
क्र देना 'आत्म-निवेदन' है । 


१ प्रेमियों का आचरण ही विचित्र होता है । उनको अपने 
प्रियतम की “चर्चा सुनना जितना सुहाता है उतना अन्य किसी की 
'चर्चा' सुनना नहीं सुहाता । जहाँ प्रियतम के रूप-स्वरूप, गुण-विभूति 
का प्रसंग होता है वहाँ से परम प्रेमियों के कान हट ही नही पाते । 
कर्ण तान्‍य छ्षणोमि' कह कर प्रेमी के पूताचार को प्रतिष्ठित करते 
है । कुलशेखर स्वामी अपने श्रवणों को अच्युत-कथा ही के सुनने 
का आदेश देते हे ('अच्युत-कथा श्रोत्रद्वय त्व ख्यूण') । यह सत्य हैं 
कि मनुष्य के बोब' पर श्रवण” का बडा भारी प्रभाव पडता है। 
इस कारण भगवदु-विषय सुनना ही उचित है । भागवत्‌-चतुर्थ स्कथ 
में कहा भी है--है नाथ ! जहाँ आपके चरणारविद का आसव 
(मकरन्द) न हो, ऐसी कामना में न करूँ। यदि (प्रसन्न होकर) 
आप मुझे वर देते है तो यहु दीजिए कि सनन्‍्तजनों के (अन्तर-हृदय 
मे से मुख द्वारा स्रतित (उस आसव ) को पान करने के लिए भेरे 

अयुत (दस सहस्थ) श्रवण हो ॥ 

श्रवणविषयक इस उक्ति में तथ्य है। यदि भक्तों से भगव- 
च्चरित्र न सुना जाय अथवा गुरु से सदुपदेश न सुना जाय तो फिर 
अवलम्ब किसका लिया जाय ” इसी भाव को यह चौपाई व्यक्त 
करती है -- 

श्रवण किये बिन नर कह ध्यावे । 
जैसे अन्ध न मारग पावे ॥ 
श्रवण सुत्रे बिन कछ न जाने । 
बिन जाने वस्तु न पहिचाने ॥। 





_ लदप्यह नाथ न कासये क्वचित्न यत्र युष्मच्चरणाम्बुजासव । 
महत्तमान्तरहुदयान्मुखच्युतो विधत्स्वकर्णायुतमेष से वर ॥ 
भाग०, स्कथ ४, 
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बिता श्रवण अनुराग ले होय। 
यह निदवचय जानो सब कोय। 


२ यह कहा जा चुका है कि कीतेन से अभिप्राय भगवद्ठि- 
षयक कथन हैं। हरिनाम-सकीतंत, हरि-चर्चा, भगवदुगुण-वर्णन, 
अथवा भगवद्गुण-व्याख्यान, नारायण की स्तुति, भगवच्चरित्र- 
गान, भगवत्कथा-प्रसग, भगवत्स्वरूप-व्याख्या आदि "कीर्तन! के ही 
अन्तर्गत है । सजय का कहना है, “कि आते, विपण्ण, शिथिल्‍ू, 
भीत, घोर व्याध्यादि में व्तेमान प्राणी (मनुष्य) 'नतारायण' शब्द 
मात्र का सकीतैच कर के दु खबविमुक्त होकर सुखी हो जाते हे ।॥ 
किसी सन्त ते दीक ही कहा हैं --- 

कीरतेन-महिमा कही न जात । 
कजामेल की सुनलो बात ॥ 
यह रसना हैं मुख में चाम । 
कृष्ण-कीर्तत॑ बिन वेकास ॥। 


कर्ण का कहना है कि “में अन्य कुछ बोलता ही नहीं, (नान्य 
वदामि) । अनत्रि का उपदेश भी 'सदा गोविन्द-कीतंन' है । एक 
महात्मा की परमात्मा से प्रार्थना है कि, 'हे मुकुन्द | मुर्भे श्री- 
वललस, वरद, दयापर, भक्‍्त-प्रिय, भव-लुण्ठन-कोविद, ताथ, नाग- 
शयन, जगन्नलिवास नामो का पद-पद ,पर आलाप करनेवाला कर 
दे ।॥ वसिष्ठ का बचन है कि “जिसकी वाणी पर क्रृष्ण' यह 
मगर नाम रहता है, उसके पातक उसी क्षण भस्म हो जाते हे ।/| 


जीन नल तनमन अअनननननशननननल्‍ 3 >+++- 


 भार्ता विषण्णा शिथिलाइच भीता घोरेषु व्याधादिषु बतंसाना । 
सकीत्यं 'नतारायण” शांब्व सात्र विमुक्तदु खा सुखिनो भवन्ति ॥। 
पृ भीवल्लभेति वरदेति दयापरेति भक्तप्रियेति भवलुण्ठनकोविदेति । 
नाथेति नागदायनेति जगप्तिवासेत्यालापिन प्रतिपद छुद मामुकुद ॥। 
$ कृष्णेति मंगल नाम यस्य वाचि प्रवर्तते । 
भस्मीभवन्ति तस्पाशु सहापातककोटय 


१६३ 


लोमहर्षण का कहना है कि “में निर्मल नाभ नारायण का उच्चारण 
करता हूँ ।” गर्गाचार्य का मत है कि 'तारायण' यह मन्त्र है और 
वाणी वशवर्तिती है, तो भी लोग घोर नरक में पडते है, यह अदू- 
भुत है । अर्थात्‌ मनुष्य 'नारायण' नाम का सकीतंन करे तो नरक 
में कभी नहीं पड सकता । 'नारायण' नाम का सकीतेत भी कठिन 
नही है क्योकि! वाणी अपने वश में है। आइचयें तो यह है कि लोग 
फिर भी नाम-कीतत नही करते और घोर नरक में गिरते जाते है । 
एक महात्मा का वचन है कि अमृत-वर्षिणी जिह्ना वह है जो पद- 
पद पर नारायण की स्तुति करती हैं। पराशर का वचन है कि 
४ हरि'--इन दो अक्षरों का उच्चारण जिसने एक बार भी कर 
लिया वह मोक्ष-गमन के लिए मानो वैयार ही है ।? पोल्स्त्य 
ने कहा हैं कि “हे रस का सार जाननेवाली मधूर-प्रिय जिह्ना, तू 
तारायण' नाम के पीयूष का निरन्तर पान कर |“ धन्वन्तरि तो 
सकल रोगो की एक मात्र औषधि “अच्युतानन्द गोविन्द! को ही 
मानते है । वे कहते है कि “अमोघानन्दवाले गोविन्द नाम के 
उच्चारण की भेषज से समस्त रोग नष्ट हो जाते है, यह में सत्य 
कहता हू ।” शौनकादि अन्य महापुरुष भी कीतन का माहात्म्य 
वर्णन कर चुके है । जिस स्थान में भगवत्कीतेन होता है वह स्थान 

अनेक तीर्थों का तीथे माना जाता है । इस विषय में सूतजी कहते 





] “बदासि नारायण नास निर्मल । ? 

2 नारामणंति मत्रोस्ति वागस्ति वशवतिनी । 
तथापि नरके घोरे पत्ततीत्येतवुदभुतम्‌॒॥॥ 

3 “सक्दुच्चरित येत्र हरिरित्यक्षरद्यम्‌ । 
बद्ध परिकरस्तेन मोक्षाय गसन प्रति ॥। 

4 है जिछ्दे रससारज्ञ सर्वदा मधुरप्रिये । 
तारायणारुयपीयूष पिच जिल्ने निरन्तरम ।॥। 

5 अच्युताननद गोविन्द नामोच्चारण भेषजात्‌ । 
नहयन्ति सकला रोगा सत्य सत्य वदाम्यहम्‌ ॥। 
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हें-- जहाँ भगवान्‌ की उदार कथा का प्रसग है, वही गगा है, वही 
यमुना है, वही वेणी है, वही गोदावरी है, वही सिधु और सरस्वती 
है, और वही सब तीर्थ बसते है ।/* भाषा में इसी आशय को एक 
कवि ने इस प्रकार व्यक्त किया है -- 

“जग्य करत तप करत कष्ट करि। बहुत वर्ष ते ह्लै प्रसन्न हरि ॥ 

सो कीये कीतंन लघु काल । रीक्षत थोरे माहि दयाल ॥४”! 

भागवत एकादश स्कथव में भी यह लिखा है --हे राजन ! 
इस दोष-लिषि कलियुग का एक बडा गुण है कि भगवान्‌ के कीत॑न 
मात्र से ही बध-मुक्त होकर पर-स्वरूप की प्राप्ति की जा सकती 
है ।”॥ 'मुकुन्दमाला' में भी लिखा हँ--- 

श्रीमन्नामप्रोच्य नारायणाख्य के न प्राप्ता वाड्छित पापिनो४पि । 

हा न॒पूर्व वावप्रवुत्ता न _तस्मिस्तेन प्राप्त गर्भवासादिदुख ।” 
अर्यात्‌ श्रीमन्नारायण नाम लेकर किस पापी ने 'वाछित” नही 
पाया ? कष्ट की बात हे कि उसमे अपनी वाणी को पहले प्रवृत्त 
नहीं किय। । इसी से गर्भवासादि दुख मिले । 


(३) स्मरण से अभिप्राय भगवद्विषय का चितत करना, भग- 
बद्गूणो का याद करता, भगवत्स्वरूप में मन छगाना एवं भगव- 
उचरित्रो का ध्यान करना है। ब्रह्मा का वचन हैं कि "राग से 
विमुकत, इस लोक और उस लोक को जाननेवाले जो मानव सतत 
सुर-गुरु तारायण का स्मरण करते हे, मुक्तपाप वे चेतत उस 

ध्यान से माता के पयोधर-रस' को पुत पान नहीं करते ।”_ कर्ण 
6 तत्रेव गगा यमुना च बेणी, गोदावरी सिधु सरस्वती च।.. 
सर्वाणि तीर्थानि वसति तन्न यत्राध्च्युतोदारक॒थाप्रसग ॥॥ 
“सा जिह्दाष्मृतर्वाषिणी प्रतिपद या स्तौति नारायणम्‌ ।* 
] “कलेदोषनिधे राजनस्ति होको महान्‌ गुण' । 
फीतेनादेव कृष्णस्य मुक्तवथ पर बझजेत्‌ १” 


| “ये सानवा विग्तरागपरावरज्ञा नारायण सुरगुद सतत स्मररात्ति । 
ध्यानेन तेन हतकल्सषचेतनास्ते सातु पयोधररस न पुन पिवस्ति ॥॥” 
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कहतें है कि अन्य न चिन्तयामि” अर्थात्‌ भगवान्‌ ही का चिंतन 
करता हूँ, दूसरे का नही । भगवान्‌ कृष्ण ने स्वयं कहा है -- 
“कृष्ण कृष्णेति क्ृष्णेति यो भा स्मरति नित्यश । 
जल भित्वा यथा पद्म नरकांदुद्धराम्यहम्‌ ॥॥ 
अर्थात्‌ कृष्ण-कृष्ण', इस प्रकार जो मुभको नित्य प्रति स्मरण 
करता है, जल को भेदन कर निकले कमल की भाँति मे उसका नरक से 
उद्धार कर देता हूँ ।' इस विपय में विश्वामित्रजी कहते हे-मनुप्यो 
के मन में स्थित देव का जो नित्य ध्यान करता है उसको दानो से 
क्या, तीर्थों से क्‍या, तपों से क्‍या और यज्ञों से भी क्या 7३ 
महर्षि अन्रि भी 'गोविन्देति सदा ध्यान का ही समर्थन करते है । 
श्री शुकदेवजी का उपदेश भी यही है कि “अच्युत कल्पवुक्ष है, अनत 
कामधेनु है, गोविन्द चिन्तामणि हे एसे हरि-ताम का चिन्तन करना 
चाहिए ।7 क्यपजी ने पाप-सघात के उच्छेदन के लिए ्ृष्णानु- 
स्मरण” का ही समर्थन किया है। वे कहते हे -- 
“कृष्णानुस्मरणादेव पाप सघातपजर ॥। 
शतधा भेदमाप्नोति मिरिवँज्नहतों यथा ।। 
अर्थात्‌ कृष्ण के अनुस्मरण मात्र से पराप-सघात-पजर के सेकाएं 
टुकड़े होजाते है, जेसे वज्भपात से पर्वत के टुकडे होजाते है । लोम- 
हषंण ने भी नारायण नामक अव्यय तत्त्व के स्मरण को मान्यता 
देते हुए कहा है--- 
स्मरामि नारायणतत्त्वमयव्यम्‌' । 
अगिरा ऋषि ने बडे सबल शब्दों में 'हरि-स्मरण' की महिमा निरू- 
पित करते हुए कहा हैं - 
$ कि तस्य दाने कि तीर्थ कि तपोभि फिसध्वरे ) 
यो नित्य ध्यायते देव नराणा सनसि स्थितस्‌ ॥| 
| 'अच्युत. कल्पबृक्षोड्सावनन्त' कामधेनव . । 
चिन्तामणिइत्न ग्रोविन्दों हरिताम विचिन्तयत्‌ ॥॥ 
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हरि हेरति पापानि दुष्टचित्तैरपि स्मृत । 

अनिच्छपापि सस्पृष्ठो दहत्येव हि पावक ॥। 
अर्थात्‌ दुष्ठ चित्तो से भी किया हुआ हरि-स्मरण पापो को हर्ता 
है जैसे बिना इच्छा के भी स्पर्श की हुई अग्नि जलाती है। 

वासुदेव के चिस्तन के अभाव को मार्कण्ठेय ने बडी हानि, एवं 
जडता माना है । “यदि वासुदेव का चिन्तन मुहूर्त वा क्षण भर भी 
न किया तो वह सब से बडी हानि, सब से बडा छिद्र (गते, दोष) 
एवं सब से बडी अध-जड-मूढता है ।३ 

एक भाषा कवि ने हरि-स्मरण की महत्ता को अपनी चौपाइयो 
में इस प्रकार कहा ह-- 

श्रवण कीर्तन करे जू कोय । ताको फल हरि सुमरिन होय ॥ 

हरि. सुमरिन लाग्यौं जब हौन । ताको हृदय कियो हरि भौन ॥॥ 

अपनी भवन बहुरि को त्याग । अति उज्ज्वल राखत अनुराग ॥ 
भागवत के ग्यारह॒वे स्कथ में भगवान्‌ ने स्वय कहा है--- 

“विषयों का ध्यान करता हुआ चित्त विपयासक्त होजाता है 
और मेरा स्मरण करता हुआ चित्त मुझ ही में आसकत हो 
जाता है ।*थृ 

'मुकुन्दमाला' का उपदेश इस क्षेत्र मे कितना सुन्दर है - 

नाथे धातरि भोगिभोगहशयते नारायणे माधवे, 
देवे देवकिमन्दने सुरवरे चक्रायुधे शाज्िणि ॥| 
लीलाशेषजगट्प्रपण््बजठरे विश्वेश्वरे श्रीधरे, 
गोविन्दे कुरु चित्तवृत्तिमचलामस्यैस्तु कि बर्तन ॥” 
अर्थात्‌ नाय मे, कर्ता मे, शेषशायी मे, नारायण मे, माधव मे, देव मे, 


“सा हानि स्तन्महच्छित्र सा चांधजडमूढठता । 
यब्मुहृर्त क्षण वापि वासुदेव न॑ चिन्तयेत्‌ ॥! 
थृ “विषयान्ध्यायतश्चित्त विषयेषु विषज्जते । 


मामनुस्मरतविचत्त मय्येव प्रविलोयते ॥(7 
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देवकिनन्दन में, सुरवर मे, चक्रायुध में धनर्धारी में, समग्र छीला- 
जगत्प्रपच है उदर में जिसके ऐसे विश्वेश्वर मे, श्रीधर मे, और गो विन्द 
में (तू) चित्तवृत्ति को स्थिर कर। अन्यो से क्‍या प्रयोजन ? 
अन्यत्र परमा वैष्णवी सिद्धिकों ध्यान या स्मरण से मिलने 
बाली कहा गया है- 

“ध्यायच्ति ये विष्णुमनन्तमच्युत, हृत्पञ्ममध्यें सतत व्यवस्थित । 
उपासकाना प्रभुमीरवरेश्वर ते यान्ति सिद्धि परमा तु वैष्णवीमू ॥।” 
अर्थात्‌ हृदयकमल के मध्य में निरन्तर निवास करने वाले, उपासको 
के प्रभु, ईश्वरो के ईश्वर, अनन्त, अच्युत, विष्णु का जो लोग ध्यान 

करते हे वे परमा वैष्णवी सिद्धि को प्राप्त होते है । 
वास्तव में बुद्धि वही है जो परमात्मा के ध्यान में समर्थ है। एक 
महात्मा ने ऐसी बुद्धि की ओर इस प्रकार इंगित किया है--- 

“सा बृद्धिविमलेन्दृशड्ड धवला या माधवध्यायित्री ।” 
(“निर्मलचन्द्र और शख के समान धवल बुद्धि वह है जो माधव 
का ध्यान करती है ।” 


४, पाद-सेवन--- 
इसका अभिप्राय है भगवच्चरणारविन्द का सेवन । इसकी 
महिमा अपार है। स्वामी यामुनाचार्य ने पाद-सेवन की महिमा इन 
शब्दों में लिखी है - 
“यन्मूष्ति मे श्रुतिशिरसु च भाति यस्मि 
न्नस्मन्मनोरधपथ सकलस्समभेति ।॥ 
स्तोष्यामि न कुचधन कुलदैवत तत्‌ । 
पादारविन्दमरविन्दविलोचतस्थ 8३” 
अर्थात्‌' भगवान्‌ पुण्डरीकाक्ष के चरणारबिन्द जो मेरे मस्तक पर और 
वेद के शिर पर प्रकाशमान है, जिनमे हमारे सब मनोरथमार्ग 
पहुंचते है, जो हमारे कुल्धत ओर वज्मपरपरागत दैवत हे, उनकी 
में स्तुति करूँगा ।* 
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भगवच्चरणो की परम शरण्यता के विषय में स्वामी यामना- 
चार्यजी लिखते है-- 
“न धर्मनिष्ठोस्मि न चात्मवेदी न भक्तिमास्त्वच्चरणारविन्दे । 
अकिचनों नान्‍्यगति शरण्य त्वत्पादमूल शरण प्रपये ॥४” 
अर्थात्‌ “में न तो धर्मनिष्ठ ही ह# और न आत्मज्ञानी ही। आपके 
चरणारविन्द में भक्तिमान्‌ भी नही हूँ | में अकिचन और अनन्य 
गति हूँ। हे शरण्य ! आपके चरणमूल की शरण मे प्राप्त होता हूँ ।' 
आशय स्पष्ट है कि जो ज्ञान, भक्ति और योग से विह्ीन है, 
जो दीन ओर अशरण हू, उसे आपके चरणों में शरण अवश्य मिलती 
ऐ। किन्तु भगवच्चरणारविन्द की परिचर्या का सौभाग्य बडी असा- 
एरण कक्षा में ही जीव को प्राप्त होता है । इस. विषय में एक 
हिं।त्मा की उत्ति है -- 
अमर्याद क्षुद्रश्वलमतिरसूयाप्रसव्भू 
कृतघ्तो दुर्मानी स्मरपरवशों वड्चनपर । 
नृशस पापिष्ठ कथमहमितों दु खजलधे- 
रपारादुत्तीर्णस्तव परिचरेय चरणयो ॥ 
“में मर्यादारहित हूँ, क्षद्र है, चलमति हूँ, असूया उत्पन्न होने की 
भूमि हूँ, कृतध्त हूँ, दुरभिमान हूँ, काम के वश में हूँ, 
वचक (ठग) हूँ, निर्देय ओर पापिष्ठ हूँ, फिर इस अपार दुख 
सागर से कंसे उत्तीर्ण होकर आपके चरणयुगल की परिचर्या करूँ? 
एक अन्य स्थवान' पर भगवच्चरणो की महिमा का निरूपण इस 
प्रकार किया गया है - 
१ निरासकस्यापि न तावदुत्सहे महेश हातु तव पाद पकज । 
रुषा निरस्तोषपि शिशु स्तनधयो न जातु मातुश्वरणो जिहमसत्ति ॥। 
२ तवामृतस्यदिनि पाद-पकजे निवेशितात्मा कथमन्यदिच्छति । 
स्थितो5रविन्दे मकरन्दनिर्भरे मघुत्रतों नेक्षुरक हि वीक्षते ॥। 
३ त्वदष्िमुदिश्य कदापि केनचिद्यथा तथा वापि सकृत्‌ कृतोइझजलि । 
तदैब मुष्णात्यशुभान्यशेषत शुभानि पृष्णाति न जातु हीयते ॥॥ 
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उदीर्ण ससार दवाशु शुक्षणि क्षणेत्र निर्वाप्प पराच निरवृर्ति । 
प्रयच्छति त्वच्चरणारुणाम्बुजद्यानु रागामृतसिन्धु सीकर' ।।! 
विजासविक्रान्त परावरालय नमस्यदातिक्षपणे कहतक्षण । 
धन मदीय तब पाद-पकज कदा नु साक्षात्‌ करवाणि चक्षुषा ।। 
कदा पुन दशद्भर॒थाज़कल्पक ध्वजारविन्दाकुशवञ्बलाब्छत । 
त्रिविक्रम त्वच्चरणाम्बुजद्य मदीयमूद्धानमल  करिष्यति ॥। 
है महेश, आशा न देने वाले आपका चरण कमल छोडने 
को कभी मेरा उत्साह नहीं होता है। स्तनन्‍्य पान करने वाले 
शिशु को यदि उसकी माता रोष करके फेकदे तो भी बह 
माता के चरणों को कभी नहीं छोडता । 


जिसने अपनी आत्मा तेरे अमृत ठपकाते हुए चरणारविन्दो में 
निवेशित करदी हे, वह किसी दूसरी वस्तु की इच्छा कैसे 
करे ? पुष्परस से पूरित कमल पर बैठा हुआ भ्रमर इक्षुरक 
की ओर देखता भी नही है । दक्षिण में इक्षुरक नाम का एक 
छोटासा वृक्ष होता है । वह्‌ कॉटे वाला होता है | यदि भ्रमर 
उस पर जाकर बेठे तो उसका स्वरूप भ्रष्ट होजाता है। 
इसी प्रकार भगवच्चरणारविन्द को छोड कर दूसरी ओर 
को छगे हुए जीव का स्वरूप भी भ्रष्ट होजाता है। 

तेरे चरणों को उद्देश्य करके जब कभी, जो कोई भी, किसी 
प्रकार से भी एक बार भी अजलि बॉघधले, तो वे चरणारविन्द 
उसी समय सब अमगलो को दूर करके नि सन्देह मंगल कर 
देते हे । 

तेरे युगल चरणारविन्दो के अनुराग रूपी अमृत-सागर की 
एक विन्दु भी ससार की उठी हुई दावाग्नि को क्षणमात्र में 
शान्त करके उत्कृष्ट सुख प्रदान कर देती है । 


ब्रह्मादिक श्रौर इन्द्रादिक के लोको के विछास को परिमित 
करने वाले, प्रणाम करने वालो के दु खो को एक क्षण में 
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मिठा देने वाछे आपके चरण-क्मल मेरे धन हैँ । उनका दर्शन 
में नेत्रों से कब करूँगा ? 

६ हे त्रिविक्रम तेरे युगल चरणारविन्द, जिनमें शख, चक्र, 
कल्पवृक्ष, ध्वजा, कमल, अकुश और वज् के चिन्ह हे, मेरे 
मस्तक को कब अलकृत करेगे ? 
एक अन्य महात्मा भगवच्चरणों मे निश्चल भक्ति माँगते हुए 

कहते है-- 

तास्था धर्म, न वसु निचये, तैव कामोपभोगे, 
यद्यदृभव्य भवतु भगवत्‌ पूर्वकर्मानुरूपम । 
एतत्प्राथ्य॑ मम बहुमत जन्मजन्मान्तरे४पि 
त्वत्पादाम्भोरुह युगगता निशचला भक्तिरस्तु ॥। 

अर्थात्‌ मेरा प्रयोजन न धर्म से है, न धन एकत्रित करने से हे, 

और न काम, के उपभोग से है। है भगवन, पूर्वेकर्मों के अनुसार जो 

कुछ होना है वह हो । हाँ, इतनी मात्र मेरी प्रार्थना हे कि आपके 
युगल चरणारविन्दों में मेरी निश्चला भवित जन्मजम्मान्तर में भी 
बनी रहे। 
अन्यत्न वे महात्मा चरण-भवित मॉगने का सुन्दर कारण बताते 

हुए कहते है--- 

तृष्णा तोये मदनपवनोद्भूतमोहोंमिमाले, 

दारावरतें तनयसहजग्राहसधाकुले च॑ । 

ससाराख्ये महति जलधौ मज्जता नस्विधामन्‌ 

पादाम्भोजे वरद भवतों भवितिभाव प्रयच्छ ।। 

अर्थात्‌ है भगवन्‌, हे वरद, सरार ताम वाले इस महासागर में, 

तृष्णा का जल है और मदन रूपी पवत से इसमे मोहरूपी लहरों 

+*. पत्रिविक्म--तीन पद उठाने वाले भगवान्‌ का तास “त्रिविक्रम' है । यहाँ 
ताल्परय यह हे कि चिब्रिकम' को पद उठाने का अभ्यास है और उनका 


विक्रम प्रसिद्ध हो चुका है । अतएवं त्रिविक्रम ही मेरे शिर पर चरण रखकर 
झोभित कर सकते हे । 
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की परम्परा उठी हुई है । इसमे दारा (स्त्री) रूपी भ्रमर हैँ और 
यह सतति रूपी ग्राहो से व्याप्त है । इसम डूबते हुए हमको अपने 
बरण-कमलो का भवित-भाव दीजिये । 

एक अनुभवी कवि ने भी ऐसा ही लिखा है- 

“कृतान्त (यमराज) की दूती जरा कर्णमूल के पास आकर 
कहती है कि लोगों सुनो-पर-स्त्री, पर-द्रव्य की वाञछा छोडो और 
रमानाथ (भगवान्‌ विष्णु) के पादारविन्द की सेवा करो; ।” 

इस सब कथन का आशय सक्षेप में यह है कि भगवच्चरणार- 
विन्द की सेवा सर्वोत्कृष्ट है ओर इसके द्वारा असझुय प्राणी ससार- 
सागर से उत्तीर्ण होगये ठ॑ । भगवान्‌ सर्वागसम्पन्न है और सौन्दर्य 
तथा अन्य गुणों मे कोई अग भी न्‍्यूत नही हैँ तथापि सर्वसाधारण 
जीवमात्र का सम्बन्ध भगवान्‌ के चरण-कमलो ही से है । 


५ अचेन-- 

भगवदर्चन का माहात्म्य बहुत विलक्षण है, अतएव यह अत्यन्त 
आवश्यक हे । लिखा भी है कि “मन, वाणी और काया से उत्पन्न हुए 
ब्रह्मह॒त्यादिक पाप तक शालिग्राम-शिला के अ्चन से शीघ्मर नष्ट 
हो जाते है १ 

अचचन में घोर पापो के नाश करने की शक्ति हे । इसका प्रति- 
पादन यमराज की इस उक्ति से हो जाता है -- 


नरके पच्यमानस्तु यभेव परिभाषित , 
कि त्वया नाचितों देव केशव वलेशनाशन ॥॥ 





| क्ृतान्तस्थ दूती जरा कर्णमूल | 
समागत्य वक्‍तीति लोका शृणुध्वम्‌ ।। 
परस्त्रीपरद्रव्यवाज्छा त्यजध्व । 
भजध्व रमानाथ पादारविन्दम्‌ ॥। 

१ “ब्रह्मह॒त्यादिक पाप मनोवाक्काथ सभव । 
शीघ्र नव्यति तत्सर्व शालिग्राम-शिलार्चनात्‌ ॥” 
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अर्थात्‌ 'नरक में पडे हुओ को यम ने कहा कि क्‍या क्लेश 
दूर करनेवाले केशव का तुमने अचेन नही किया ?* 


इससे यह स्पष्ट हे कि केशव का अर्चंन करनेवाले नरक में नही 
जाते । वास्तविकत। भी यही है। न देव केशवात्पर “-व्यासजी 
का यह वाक्य सत्य है। स्वयं शिवजी ने केशव-न।म की यथार्थ 
सगति इस प्रकार वर्णन की है -- 

क इति ब्रह्मणो नाम ईशो5ह सर्वदेहिनाम । 
आवा तवाड़े सभूते तस्मात्‌ केशव नामवान्‌ ॥॥ 

'क' नाम ब्रह्मा का हे और सब देहधारियों का ईश मे हूँ 
और हम दोनो आपके अक में हुए, अतएवं आप केशव' नामवाछे 
हैँ । 

युधिष्ठिर के पूछते पर भीष्मजी ने उत्तम धर्म का निर्णय इस 
प्रकार किया है-- 

“एप में सर्वर्माणा धर्मोईधिकतमों मत । 
यदभकत्या पुण्डरीकाक्ष स्तवैरचेंत्रर सदा ॥” 

अर्थात्‌ 'मेरे विचार में सब धर्मों में अधिकतम धर्म यह है कि 
मनुष्य भक्तिएवेंक स्तवोसहित पुण्डरीकाक्ष भगवान्‌ का सदा 
अ्चेन करे ।' 


इस विषय में अन्यत्र अर्चावतार' तथा 'साकार स्वरूप' के 
प्रकरण में बहुत कुछ कहा जा चुका है । वह समग्र विवेचन यहाँ 
पर जोडा जा सकता है । यह तो स्पप्ट ही है कि अर्चास्वरूप से जो 
सिद्धि मिल सकती है उसकी योग्यता तभी समझती चाहिए जब 
जीव भगवदचेत करे । यह न भूल जाता चाहिए कि भगवदच॑न के 
बिना अपने स्वरूपानुरूप व्यवहार में भी त्रुटि रहती है, क्योकि 
जीव भगवद्वास है और दासत्व इसके व्यवह्वार मे आना चाहिए। 
भाला, गन्ध, वस्त्र, नेवेध्ध आदि पहले भगवान्‌ को अपित करके 
फिर उनको प्राप्त करने पर ही जीव के अन्त करण पर भगवद्दासत्व 
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यथार्थ रीति से खचित रह सकता है, अतएवं अचेना' में अपंण की 
भावना से परिपुष्ट 'दासत्व' सिद्ध होता है । 


६, पृन्दन--- 
बन्दत का अभिप्राय भगवान्‌ को प्रणाम करता, उनके चरण- 
कमलो में शिर भुकाना है । क्ृष्ण-प्रणामी न पुनर्भवाय” (क्ृष्ण 
को प्रणाम करनेवाले का पुनर्जन्म नहीं होता) कह कर 'सुभद्र' ने 
वन्दन का माहात्म्य निरूपित किया है। शल्य ने वन्दन' की 
महिमा का गुणगान इन शब्दों में किया है-- 
“अतसी पुष्प-सकाश पीतवाससमच्युत, 
ये नमस्यन्ति गोविन्द न तेषा विद्यते भयम्‌ ।।/ 
अर्थात्‌ गोविन्द को नमस्कार करनेवाले निर्भय हो जाते हे । 
उनको भय नही 'रहता, क्योकि भय एक भाव है जिसका लय 
प्रणामी के नमस्कार में हो जाता है। इसीसे 'भक्ति” की अनन्यता 
सिद्ध होगी है। अनन्यता एक ही भाव की परिपूर्ण सिद्धि है । 
फिर अनन्यभक्िि में भय के लिए अवकाश कहाँ हो सकता है * 
वन्दन भी अनन्यभाव से विमुक्‍त नहीं हो सकता। इसलिए ४-८४ 
की बडी महिमा है । बडे-बडे महात्मा वन्दन के माहात्म्य को 
अपनी-अपनी अमर वाणी में कह गये हे-- 
१ वन्दे विष्णु सर्वलोककनाथम्‌' 
२ “वन्दे महापुरुष ते चरणारविन्दम्‌ 
३ गोविन्दानन्त सर्वेश वासुदेव नमोइस्तु ते ।' 
अश्वत्यामा का वचन है-- 
४ गोविन्द केशव जनाद॑न वासुदेव विश्वेश विदव मधुसूदन विश्वनाथ । 
श्री पद्मनाभ पुरुषोत्तम पुष्कराक्ष तारायणाच्युत नुर्सिह्‌ नमो नमस्ते ॥॥' 
धृतराष्ट्र कहते हे-- 
४ “नमों नम कारण वामनाय, नारायणायामितविक्रमाय । 
श्री शाज़चक्राब्जगदाधराय नमोस्तु तस्मे पुरुषोत्तमाय ।” 
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द्रौपदी कहती हे-- 
६ “यज्ञेश्ञाच्युत गोविन्द माधवाअनन्त केशव, 
कृष्ण विष्णों हपीकेश वासुदेव नमोष्स्तु ते । 
पिप्पकायन का कहना है--- 
७ “अश्रीमन्ुसिह॒विभवे गरडध्वजाय, 
तापत्रयोपशमनाय भवौपधाय , 
क्षष्णाय वृश्चिक जलारिन भुजज़् रोग 
क्लेशत्ययाय हरये गुरवे नमस्ते ।।” 
अरुधनती कहती ऐ-- 
८ कृष्णाय वासुदेवाय हरये परमात्मने । 
प्रपत। वलेशनाशाय ग्रोविन्दाय नमो नम ।॥ 
और यामुनाचार्य स्वामी का वचन है-- 
& नमो नमो वाह्ममनरातिभूतये, 
नमो नमो वाहुमनसैकभूमये । 
नमो नमो$नन्त महाविभूतये, 
तमो नमोइनल्तदयैक सिन्धवे ।।! 
ऊपर की अनेक उक्तियों में से नबी उक्ति का अर्थ अधिक 
ध्यान देने योग्य है। इस इलोक में भगवान्‌ के चार स्वरूपो को 
नमस्कार किया गया है । 

१ प्रथम वह स्वरूप हैं जो मय और वाणी की अतिभूमि है । 
अर्थात्‌ प्रभु के उप सारूप को पूर्णतः प्रहण करने की सामथ्ये 
ते मन की है, न वाणी की। प्रभु के ऐसे स्वरूप को नमस्कार 
हो। 

२ दूसरा वह स्वरूप है जो मन और वाणी की एकमात्र भूमि 
है अर्थात्‌ मन और वाणी को प्रभु के उस स्वरूप के अति- 
रिक्त कुछ मिलता ही नहीं है जिसका वहू चिन्तन अथवा 
वर्णन करे । चित्‌ और अचित्‌ की, जो नित्य और पृथक हे, 
स्थिति भी स्व॒तन्त्र नहीं है, किन्तु इनका सब व्यवहार इनमे 


श्ज्श्‌ 


अन्तर्यामी के निवास से होता है। इनका नियामक और 
धारक वही अन्‍्तर्यामी प्रभु है, अतएवं अन्‍्तर्यामीस्वरूप 
प्रधान रहने से मन-वाणी की जो कुछ एकमात्र भूमि है, वह 
प्रधानत अन्‍्तर्यामी प्रभु ही है। स्मरण करने की बात है 
कि दूसरा नमस्कार भगवान्‌ के उस स्वरूप को किया है जो 
जीव का ईश्वर है और जीवेश्वर के सम्बन्ध मे आधाराधेय- 
भाव तथा आत्मशरीर-भाव गहले ही निरूपित किया जा 
चुका है । 

३ तीसरा वह स्वरूप है जो अनन्त और महाविभूति बाला है 
और जिसके ऐश्वर्य की फोई सीमा नही है। 


४ चौथा वह स्वरूप है जो अनन्त दया का एकमात्र सागर है 
क्योकि परमात्मा मे ऐश्वर्यादि अनेक' गुण रहते हुए भी 
जीवो का उद्धार तो उसके दयागागर होगे से ही होता है। 
इस प्रकार भवित के वन्दत-प्रकार का अमित माहात्म्य है। 

एक हिन्दी चौपाई मे इस माहात्म्य का उल्लेख इस प्रकार किया 

गया है--- 
“प्रभु-पद-कमलन जो सिर नावत । 
ताहि. श्याम आपुन अपनावत ॥ 
वन्‍्दन नित्य लाभ किन लूटे, 
वन्‍्दन ते बन्धन सब छूटे ॥/ 


७. दास्य--- 

यह भक्ति का वह स्वषटण है जिशमें जीव के स्वरूप की 
यथार्थता सिद्ध होती हैं। जीव को भगवद्रास होने पर भी सदा 
अपने स्वरूप का यथार्थ बोब नहीं होता, यह्मपि इस बोध का 
रहना अत्यावश्यक है । इसी भाव को लेकर कर्ण ने कहा है-- 


नान्‍्य वदामि न श्रेणोमि न चिल्तयामि, 
नानन्‍्य स्मरामि न भजामि न चाश्रयामि । 
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भक्‍त्या त्वदीय चरणाम्बुजमादरेण 
श्री श्रीनिवास पुरुषोत्तम देहि दास्यम्‌ ॥ 


जीव की यथायता उसकी भगवद्दासता में है, इस उक्ति पर 
प्रशत हो सकता है कि 'क्या वेकुण्ठ को प्राप्त कर लेने पर भी 
भगवद्दासत्व बना रहता है ?' इसके उत्तर में यह कह देना ही पर्याप्त 
हैं कि भगवहासत्व इस जीव का परम सौभाग्य है। यदि ऐसा ने 
होता तो 'दास्य भाव का इतना माहात्म्य क्यो होता और इसकी 
गणना 'नवधा' भक्ति में क्यो होती ” “सब जीव अपने आप ही 
परमात्मा के दास है। वे चाहे बधन-दशा में हो, चाहे मोक्ष-दका 
मे । इनका अन्यथा लक्षण नही है || यह बात समभकने की भी है 
फि उत्कृष्ट दशा में अपने स्वरूप की उत्कृष्ट व्यवस्था भिटनी 
क्यो चाहिए ” एक महात्मा ने तो यहाँ तक कह दिया है---“आपके 
दास्य सुख के एकमात्र सगियों के स्थानों मे तो (भले ही) मेरा 
कीट-जन्म भी हो जाय, पर दूसरे स्थानों में मेर। जन्म ब्रह्म! रूप से 
भी न हो। १ 

इससे समभना चाहिए कि जिनको अपने में भगवहासत्व का 
बोब ययार्थ रीति से हो रहा है, उनका इतना बडा माहात्म्य है 
कि उनके संगसे कीट तक को भगवद्धाम मिल सकता है, और 
इतरस्थानो में सभव है कि ब्रह्मा भी ससार-चक्र की नीची कोटियों 
में पहुँच जावे । उक्त इलोक में यह भी देखने की बात है कि 
दास्य' शब्द के साथ सुख शब्द लगा हुआ है जो लौकिक 'दासत्व' 
में निहित दुख का विपरीत है । जीव का भगवदासत्व बहुत बडो 
से बडो को भी दुलंभ है । एक महात्मा ने प्रार्थना की है-- 


दरलमकमनन-ममनन्‍>«ण-ना 





|... दासभूता स्वतस्सवें ह्यात्मान परमात्मन । 
तान्यथा लक्षण तेषा बन्धे सोक्षे तथेव च॑ ॥। 

4 तब दास्पसुखेकसद्धिता भवनेष्वस्त्वपि कीटजन्म से । 

इतरावस्थेषु मास्मभूदषि से जन्म चतुर्मूात्मता ।। 
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/“धिगशुचिसविनीत निर्देयः. मामलज्ज, 
परमपुरुष योहह योगिवर्याग्रगण्ये , 
विधिशिव सनका्ीे ध्यातुमत्यन्तदूर, 
तव परिजनभाव कामये कामवृत्त ॥” 
अर्थात्‌ है परम पुरुष, श्रेष्ठ योगियों में अग्नरगण्य, बह्मा/ शिव 
सनकादिको के ध्यान को भी अत्यन्त दूर तेरे दास्य भाव की जो 
में कामवृत्त इच्छा करता हूँ ऐसे अपवित्र, विनयरहित, निर्देय और 
निर्ंज्ज मुझ को धिक्‍्कार है ।' 
ऊपर के इलोक में महात्मा ने भगवान्‌ के परिजन-भाव को 
इतना ऊँचा बताया है कि ऐसे उत्तम कक्षा के महानुभाव होने 
पर भी उन्होने अपने आपको उसके योग्य नहीं समझा । इससे 
स्पष्ट है कि जीवो को भगवत्सबध में दास्य-भाव की जितनी 
सत्प्रतीति होती रहे उतनी उत्तम है | इसीलिए महात्मा लोग 
अपने शरीर पर ऐसे चिन्ह धारण किये रहते हे, जैसे मस्तक पर 
तिलक रूप में भगवच्चरण की आकृति आदि । वे अपने किसी भी 
अवयव को शोेपत्व-भाव से बहिर्भूत नही देख सकते | इस विषय 
में एक महात्मा का वचन है कि-- 
“देह न प्राणान्न च सुखमशेषाभिलषित 
न चात्मान नान्‍्यत्‌ किमपि तव शेषत्वविभवात्‌ । 
बहिभूत नाथ क्षणमपि सहे यातु शतधा 
निनाझ तत्‌ सत्य मधुमथन विज्ञापनभिदम्‌ ॥” 


अर्थात्‌ हे नाथ | आपके शोेषत्व-महोत्सव से बहिर्भूत, एक क्षण- 
मात्र भी, न में देह को सहन करता हूँ, न प्राणो को, न सुख को 
और न अशेष वाड्छित पदार्थों को ही सहन करता हूँ। यदि ये 
आपके शेषत्व-विभव से बहिर्भूत हो तो हे मधु-मथन ! मेरी यह 
प्रार्थना हैं कि इनके सैकडो टुकडे होकर इनका नाश होजाए ।” 
यहाँ मधु-मथन' नाम का प्रयोग करके यह सकेत दिया है कि 
जिस प्रकार आपने मधु नामक राक्षस के सहज ही टुकडे-टुकडे 
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६ जि... 


करदिये वैसे ही उक्त वस्तुओ के छिल्न-भिन्नीकरण में भी आपको 
परिश्रम न होगा । 


<, सख्य---- 


इसका अभिप्राय परमात्मा के साथ 'सखा-भाव' या'मैत्री' रखने 
का है | जिस किसी को यह पद प्राप्त होता है वह बडी उच्चकक्षा 
के आनन्द को प्राप्त करता है। भर्जुन, सुदामा, श्रीदामा आदि 
ब्रज-गोप, और गोविन्द स्वामी आदि इसी भाव के भक्त हो चुके 
है । उतका भाग्य अति सराहना करने योग्य है। वत्स-हरण के 
समय इस भाग्य की इस प्रकार प्रशसा की गई हैं - 
अहोभाग्यमहोभाग्य नन्‍्दगोप  ब्रजौकसाम्‌ । 
यब्मित्र परमानन्द पूर्णब्रह्या सनातनम्‌ ॥। 

अर्थात “जिन ब्रजवासियों के सखा परमानन्द, सनातन, पूर्णब्रह्म 
हुए उनका अहोभाग्य है।” एक भाषा का कवि इस भाव को व्यक्त 
करता हुआ कहता हे- 

ब्रह्मादिक जाकी पदरणज ध्याबे। 

शीश छुवन को सोउ न पावे । 

जो प्रभु सख्य ते भक्‍त रिझाये । 

काँघे अपने गाल चढाये । 

हारे आपुन जीते ग्वाल, 

महिमा 'सख्य' तु भक्तित विशाल ॥ 

अजड के भेद में भी जीवात्मा और परमात्मा-ये दो ही है । 

दोनो ही ज्ञानाननद स्वरूप हे । बद्ध जीवो का ज्ञान तथा आनन्द 
सकुचित 'रहता है । इसका हेतु माया-पाश है । इसके कारण 
ससार-चक्र में पडे हुए बद्ध जीव नित्यविभूति एवं नित्यानन्द से 
दूर माने जाते हे, किन्तु नित्य जीव नित्य-विभूति मे आनन्द से 
निवास करते हे। उक्त माया-पाश से मुक्त होने के लिए भगवान्‌ 
ने वेद-शास्त्रादि द्वारा संदेश दिया है और अपना पता सूचित करके 
मिलने के यत्न बताये है । परमात्मा में मनुष्यो का ऐसा भाव होना 
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कि 'तू हमारा अत्यन्त प्रिय मित्र है', बहुत उच्च श्रेणी की बात है। 
भाव की उच्चता इसमें हे कि ममुष्यः अपना हृदय अपने मित्र के 
समक्ष खोल कर रख देता है और विश्वासपूर्वक जानता है कि मेरे 
दोषों से मेरे मित्र को ग्लानि कभी नहीं होगी, अपितु मित्र मुझे 
सहायता करने की सतत चेष्ठा करेगा। यही भाव सखारूप में 
भक्त का परमात्मा के प्रति बना रहता हे। प्रेम की ताली दोनो 
हाथो से बजने वाली होने पर भी प्रेमी के साधने की वस्तु है। इसी 
भाव से उपासक और उसके उपास्य मित्र सर्वेश्वर के बीच प्रेम की 
अविरल गगा बहती 'रहती है । 

परमात्मा के प्रति सखाभाव होने पर भक्त अपने को परमात्मा 
के अति निकट मानता है और अपने जीवन की सब कहानियाँ 
अपने मित्र को सुनाने को तत्पर रहता है । यह बडी ऊँची बात है । 
इस भाव में उस (मित्र) के सामने निर्भय होकर पूर्ण विश्वास के 
साथ अपने अन्त करण के अत्यन्त गुप्त भेद भी रक्खे जा सकते है । 


९, आत्मनिविदन- 

भकक्‍क्ति का यह सर्वोत्कृष्ट प्रकार है| इस पर पहुँच जाने 
बाला भकत अपने आपको श्रीमन्नारायण के चरणारविन्द में समर्पण 
करदेता हे । यह आत्मसमर्पण इतना सुगम है कि इसमें देश, काल 
और पात्र का भी नियम नही है । यहाँ पर भकेट-न्याय की समाप्ति 
है और मार्जार-त्याय इसके आगे प्रारभ होता है । 

वानर-शिशु अपने बल से अपनी माता को पकड़े हुए उसके 
पेट से चिपका रहता है । उत्तकी माता जब एक शाखा से दूसरी 
पर कूदती हैँ तो शिशु भी साथ ही चिपका हुआ चला जाता है, 
परन्तु इसमे माता को अच्छी तरह पकडे रहने का पुरुषार्थ शिशु 
का होता है, माता का नहीं । माता की शक्ति से शिशु की शक्ति 
न्यून होने से यह सभव है कि माता के कूदते समय शिशु का हाथ 
छूट जाने से वह गिर पडे। यह म्कद-न्याय है। आत्मसमर्पण 


१८० 


भर्केट-न्याय से ऊँची वस्तु है। इसमे मार्जार-त्यायः काम करता है, 
क्योकि मार्जारी (बिल्ली) स्वय अपने शिशु को मुख मे पकडती 
है । शिशु उसको नहीं पकडता, अतएवं शिशु गिर नहीं सकता । 

कहने का आशय यह है कि आत्मनिवेदन से पूर्व 'ऐसा करो 
ऐसा मत करो” का भार जीव पर है और जीव की सामथ्य अल्प 
होने से उसका गिरजाना भी असभव नही है, परन्तु आत्मनिवेदन 
के पीछे यह भार जीव पर नहीं रहता | भगवान्‌ स्वयं सब कुछ 
करते है जिसमे कभी कोई त्रुटि नही हो सकती । इस आत्मनिवेदन 
का ताम ही प्रपत्ति' या शरणागति" है जिसके स्वरूप का निरूपण 
आगे किया जायगा । 

आत्मनिवेदन भक्ति का अन्तिम अग है। यहाँ से आगे 
प्रपत्ति का आरभ होता है | यहाँ यह ध्यान रहे कि आत्मनिवेदन 
जीवो को करना पडता हे और जहाँ तक इस जीव को कुछ करना 
पडे वहाँ तक भक्ति-क्षेत्र समझना चाहिए । जब भक्त को कुछ न 
करना पडे, भगवान्‌ स्वयं उसका सब हित करने छगे वहाँ से प्रपत्ति 
का प्रारभ समझना चाहिए। इस कारण आत्मनिवेदत शब्द को 
भक्ति के नवे अग में रकखा है । इस दाब्द से आत्मनिवेदन करने 
तक की दशा सूचित होती है । इसके पदचात्‌ की दशा प्रपत्ति 
अथवा शरणागति कहलाती है । उस' कक्षा के महात्माओ को 'प्रपन्न' 
तथा 'भागवत' कहते है । 

स्मरण करने की बात है कि पीछे 'भगवत्‌ पर' के दो भेद 
कहे जा चूके हे-एक भक्त, दूसरा प्रपन्न। 'भकत' का प्रकरण समाप्त 
हुआ अब 'प्रपन्न' का प्रकरण प्रारभ होगा । 


अध्याय ७ 


प्रपनश्न वह है जिसने 'प्रपत्ति' अगीकार की है अर्थात्‌ 
सब धर्मों को छोड कर जो अकेले श्रीमन्नारायण की शरण में 
चला गया हो। उसी का नाम “भागवत है। 
प्रप्त और भागवतो का निवास वेकुण्ठछोक में होता है । 
प्रप्ति कहा भी है-- 
बैकुण्ठे तु परे लोके श्री श्रिया साद्ध जगत्पति । 
आस्ते विष्णुरचित्त्यात्मा भक्‍तैभागवते सह ॥। 
अर्थात्‌ सबसे परे वैकुण्ठ लोक में लक्ष्मी जी सहित जो जगन्नाथ 
विराजते है वे ही विष्णु हे । बे अचिन्त्यात्मा है । वे वहाँ भक्तों 
और भागवतों सहित विराजते है । इससे स्पष्ट है कि वेकुण्ठ लोक 
में भगवान्‌ के समीप भक्त और भागवत दोनो रहते हे । यह 
भागवत कक्षा बहुत ऊँची है क्योकि इसमे पहुँचने के उपरान्त जो 
कुछ करना है, भगवान्‌ 'मार्जार-त्याय' से स्वय कर देते है । 
कुछ लोग यह भी पूछ बैठते हे कि 'प्राणान्तकाल में भगवत्स्मरण 
करने पर सदगति कही जाती हूँ। क्‍या यह काम 'प्रपन्न” को नहीं 
करना पडेगा ?” यहाँ पूछते वालो को यह न भूल जाना चाहिए कि 
भगवान्‌ में आश्रित-वत्सलरूत्व' हेँ। आश्रित की रक्षा करने में 
विचित्रता भी क्‍या है ” एक महात्मा ने कहा हें-- 
'नावेक्ष्ससे यदि ततो भुवनान्यमूनि 
नालम्प्रभो भवितुमेव कुत प्रवृत्ति । 
एवं निसमग॑सुहृदि त्वयि सर्वजन्तो 
स्वामिन्नचित्रमिदमाश्रितवत्सलत्वम्‌ ।।' 
अर्थात्‌ है स्वामिन्‌ ! यदि आप दृकूपात न करे तो ये भुवन 
होने में ही समर्थ न होगे, और जब वे हो ही नहीं सकते तो 
उत्पत्ति के अनन्तर होने वाली प्रवृत्ति ही कैसे होगी ? इस प्रकार 
सब जन्तुओ के सहज सुहृद्‌ू आप में, हे स्वामिन्‌ | आश्रित 


श्णर 


वत्सलत्व का होना आइचये की बात नहीं है ।! इसका आशय यह 
हैं कि आप नि्तुक कृप। से 'सत जीवो की रक्षा करते हैँ, फिर 
यदि आप अपने अश्िित्रों की रक्षा करे तो इसमे विचित्रता की 
क्या बात है ” वास्तव से भगवदाश्रित ्रपन्न को ही कहा जा 
सकता है और 'आश्रित' के लिए तो भगवान्‌ सब कुछ करते हे, 
अतएव सदुभति के छिए प्राणान्त-काल में भगवत्स्मरण की झत्तें 
प्रपन्न! के साथ तो अछूग रही, भगवान्‌ ने अपने भक्त के साथ 
ही नही रखी । उन्होने स्पष्ट आज्ञा की है-- 


“ऐसी दशा में जब कि मन ठहरा हुआ हो, शरीर आरोग्य हो, 
धातुओ की साम्यावस्था हो, जो मनुष्य मुझ विश्वरूप का स्मरण 
करता रहता है, अपने उस भक्त का, चाहे वह काष्ठ-पापाणवत्‌ भी 
हो, उसके मृत्यु काछ में, में स्मरण कर लेता हूँ और परम गति 
को ले जाता हूँ ।” + इससे स्पष्ट हे कि सद्गति के लिए मृत्यु- 
काल में स्मरण करने का प्रतिबन्ब जब भक्‍त के लिए भी नही है 
तो प्रपन्न' के लिए कसे हो सकता है । अतएवं इसमें कोई सन्देह 
नही कि निश्चिन्त होने के लिए प्रपत्ति से बढ़कर कोई उपाय ही 
नही है । भगवान्‌ ने स्वयं कहा है-- 

“सर्वधर्मान परित्यज्य मामेक शरण बश्वज । 
जह त्वा स्व पापेम्यों मोक्षयिष्यामि मा शुच्च ॥।” 

अर्थात सब वबर्मों का परित्याग करके मुझ अकेले की शरण 
में आजाओ। मे तुम्हे सब पापों से छुडा दूंगा । चिन्ता मत 
करो ।” इससे स्पष्ट हैं कि प्रपत्ति अगीकार करने के उपरान्त 
जीव को कुछ भी चिन्ता करने की आवश्यकता नहीं है, किन्तु 
प्रपत्ति होनी चाहिए एकम।त्र भगवान्‌ की, क्योकि अनन्याहँत्व 


$ #स्थितें मनसि सुस्वस्थे शरोरे, सति थो नर धातुसाम्ये स्थिते, स्मरतां 
तु 
विध्वरूप च मामज, ततस्त सख्रियमाणर्तु फाष्ठ-पाषाण सन्चिभ, भह्‌ 
स्म्रामि सदृभकत तयासि परसा गतिस्‌ ॥“ 


श्घरे 


उन्ही के साथ है। स्वामित्व वास्तव में उन्ही का है और मोक्ष देने 
की सामर्थ्य उनके अतिरिक्त किसी में नही है । 

उपर्युक्त गीता-इलोक में सर्वेधर्मान्‌ परित्यज्यः पद पर आशका 
उठ सकती है। अनेक मनुष्य यह कह सकते हे कि भगवान्‌ ने 
जीवो को अपनी शरण में आने की आज्ञा दी वह तो ठीक है, किन्तु 
पहले सब धर्मों को छोडने की बात कह दी' इसका औचित्य समझ 
में नही आता। उनकी शका के समाधान के लिए यह कहना 
उचित ही है कि धर्म चाहे कितनी ही बडी वस्तु हो, भगवत्सब्निधि 
से सदा लघुतर है। उसको भी इसीलिए अगीकार किया जाता है 
कि उसके द्वारा भगवत्प्राप्ति सरल बने, किन्तु शरणागति में पहुँचने 
पर जीव को धर्म का क्या करना है ”? छत पर चढने को सीढी 
चाहिए, किन्तु छत पर पहुँच जाने पर सीढियो की आवश्यकता ही 
वया रहती है ” बडी वस्तु हाथ लगने पर छोटी में मन लगाये 
रखने से बडी वस्तु का अनादर होता है और 'प्रपत्ति' भी ऐसी ही 
बडी चीज है कि उससे बडा और कुछ नही । कर्मयोग, ज्ञानयोग, 
भक्तियोग--इन तीनो के आगे 'प्रपत्ति-योग' है। उदाहरण के लिए 
दशरथ और वसुदेव को देखिये । दशरथ ने धर्म और भगवान में 
से धर्म का पालन किया और राम (भगवान्‌) को वनवास दे 
दिया । परिणाम यह हुआ कि उनको वेकुण्ठ न मिल सका। इसके 
विपरीत वसुदेव ने धर्म का परित्याग करके सुयत्तपूर्वक भगवान्‌ 
को मथुरा से गोकुल पहुँचाया । इससे उनको बैकुण्ठ प्राप्त हुआ। 
इससे सिद्ध है कि भगवत्प्राप्ति की कोटि से धर्म की कोटि (पद) 
नीची है । जब मनुष्य गया में गोता लगाए तो उस समय वह हड्डी 
को मुट्ठी में क्यो रखें। गोता छगाने से पूर्व ही उसे दूर फेक दे । 
साराश यह है कि भगवान्‌ के लिए धर्म का परित्याग भी किया जा 
सकता है । 

यहाँ एक ओर प्रशइन हो सकता है कि भगवान्‌ '्रपन्न' का 
इतना भार अपने ऊपर क्यो ले लेते है ? * उत्तर स्पष्ट है कि यदि वे 


श्दव 


इतना भार अपने ऊपर न ले तो जीवो का उद्धार कैसे हो ” इस 
सारे बेडे के खिवेया तो वे ही अकेले है । मनुष्य को ही देखो कि 
वह जिस यस्तु को अपनी सम छेता है उसकी सेभाल करता है। 
पशु तक अपने पर निर्भर बच्चे की रक्षा करता है। जन्म के समय 
गो-वत्स के शरीर पर बहुत-सा मल लिपटा रहता है। वह खडा तक 
नही हो सकता, किन्तु गाय वत्स के मल को चाटकर मलरहित कर देती 
है और वह खडा होने लगता है। इसी प्रकार आत्मसमपंण के 
अनन्तर जब जीव यह समभ लेता हैं कि भगवान्‌ धनी है और में 
उनका धन हूँ, धन की रक्षा धनी करता है, स्वय धन अपनी रक्षा 
नहीं करता और जब वह ॒ कबीर के शब्दों मे अपने कर्मादि को 
भगवान्‌ को समपित कर देता है-- 
मेरा मुझ को कुछ नहीं, जो कुछ है सो तेरा। 
तेरा तुझ को सौपते, क्‍या लागत है भेरा ॥ 

तो भगवान्‌ इस जीव को सब्र पापों से मुक्त करके निज धाम 
प्रदान कर देते हे । इससे स्पष्ट है कि भगवान्‌ शरण मे आए हुए 
के रक्षक है। नीचे लिखे इलोक से इसी भाव को प्रकट करते हुए 
कहा गया है-- 

“भवजलधिगताना दन्द्वाताहताना सुतदुहितकलत्नश्नाणभारादितानां 
विषमविषयतोये मज्जतामप्लवाना भवतु शरणमेको विष्णुपोतो नराणाम्‌ ।।” 

अर्थात्‌ जो भवसागर मे पडे हुए है, हन्द्रों की घात से आहत 
है, पुत्र, पुत्री और स्त्री की रक्षा के भार से दबे हुए हे, भयकर 
विषय-जल मे डूबते हुए हे, और नौका रहित है, ऐसे छोगो की एक- 
मात्र शरण विष्णु रूपी जहाज हे । 


शरी र-आत्म-भाव का साक्षात्कार भी इसी प्रपत्ति की दशा में 
होता हैँ क्योकि शरीर पर छगी हुई किसी निक्ृष्ट वस्तु को दूर 
करने की चिन्ता शरीर नही करता, गरीरी जीव करता है । इसी 
प्रकार जीव को जब (उक्त दशा में) गरीर-शरीरी-सम्बन्ध का 


१८९ 


वह तो व्यक्ति को पाडित्य से प्राप्त हुआ है । यह कहना अयुक्त 
नहीं कि वर्णमाला 'पडित-पद' का साधन रही है, किन्तु वर्णमाला 
और पाडित्य में कोई समता नही है। इसी प्रकार मोक्ष के अन्य 
छोटे उपायो को प्रपत्ति के समकक्ष कह देता उचित नहीं है। 
प्रपत्ति की महिमा अकथनीय हैं । 


यह तो पहले ही कहा जा चुका है कि प्रपत्ति मे देश, काल 

और पात्र का नियम नहीं हे । ज्ञान उसकी समता का नहीं है। ज्ञान 

का प्रयोजन केवल वाक्याथे ज्ञान से सिद्ध नही होता, 

प्रपत्ति की वरन्‌ जो-जो बाते स्पष्ट बोध के योग्य हे उनका 

सुगमता यथार्थ स्वरूप अन्त करण पर इस प्रकार खचित हो 

जाना चाहिए कि उसको 'दर्शन-समानाकार' कहा 

जा सके और यह तभी होता है जब ज्ञान की रफूरति निरन्तर एवं 

अविरल हो---एक क्षण होकर दूसरे क्षण बन्द न हो जावे। इसी 

को “ध्यानाकारता' कहते हु और तभी 'दर्न-समानाकारता' का पद 
मिलता है । 


प्रपत्ति मक्ति से भी सुगम है। 'परमेश्वर मे परानुरक्ति' को 
ही भक्ति कहते हैं । उसमे उस समय अपना स्वरूप नहीं होता, 
जबकि वह एक क्षण होकर दूसरे क्षण न रहे । परमेश्वर में 
परानु्‌रक्ति' अनवच्छिन्न तैलधारावत्‌ बनी रहनी चाहिए। प्रपत्ति 
में यह बात नही है क्योकि प्रपत्ति एक बार होती है और अनन्‍्त- 
काल तक उसका सौभाग्य जीव को रहता है क्योकि देहावसान पर 
जो मोक्ष होता है वह सदा के लिए माया-बन्धन से छूटना है। 
फिर आवागमन का काम नही है। प्रपत्ति की यह सुगमता विभी- 
षण की शरणागति के समय कहे हुए राम के इन वाक्यों से प्रमाणित 
होती है । 
“सक्कदेव प्रपन्नाय तवास्मीति च॑ याचते । 
अभय सर्वेभूतेश्यों ददाम्पेतद्‌ क्नत मस ॥॥--वाल्मीकि रामायण 


श्यछ 


अर्थात्‌ “मे आपका हूँ, इस प्रकार से एक बार भी याचना करने 
वाले प्रपन्न को में सब भूतो से अभय दे देता हूँ। यह मेरा नियम 
हैं ।” पुरुषोत्तम के इस वाक्य की प्रामाणिकता स्वय सिद्ध है । 

इसके अतिरिक्त यह बात भी ध्यान देने योग्य हे कि जो वस्तु 
आज आपकी हो चुकी है, वह चाहे कितने ही काल तक आपके 
अधीन रहे आपकी ही हूँ ) उसको प्रतिदिन आपकी वस्तु नहीं 
बनना पडेगा। वह तो एक दिन आपकी हो चुकी | उदाहरण के 
लिए एक वस्त्र को लीजिए जिसे आपने कल बाजार से खरीदा 
है । वह कल से पहले आपका न था, किन्तु करू से आपका 
होगया-दूकानदार का स्वत्व उठकर उस पर आपका स्वत्व होगया। 
बहू वस्त्र जब तक रहेगा, आपका ही हैं। यह आवश्यक नही है कि 
दृकानदार का स्व॒त्व उससे प्रतिदिन उठा करे और वह प्रतिदिन 
आपका बना करे | वह तो एक दिन आपका बन चुका सो बन 
चुका और जब से आपने उसको अपना मान लिया तभी से उसकी 
रक्षा का भार आप पर ही है। ईश्वर का ज्ञान अत्रुटिपूर्ण होने से 
उसके द्वारा आपकी रक्षा में भी कोई चुटि नही हो सकती । 

यहाँ एक बात और भी समभने की है कि जीव ने सच्चे भाव 
से यदि यह याचना भगवान्‌ से की है कि 'मे आपका हूँ तो वास्तव 
में उसने भगवान्‌ को दे क्या दिया ? इस याचना को करने से पूर्व 
भी यह जीव भगवान्‌ ही का था। फिर भगवान्‌ को ऐसी कया नूतन 
एवं अरूम्य वस्तु मिल जाती है जिससे इतनी याचना करने मात्र से 
याचक को सब भूतों से अभय दे देते है ” कहने की आवश्यकता 
नही कि यह तो भगवान्‌ की दयालुता और आश्वित-वत्सछता है कि 
वे जीव में रहने वाले नित्य भगवद्रासत्व के अनुकूल वृत्ति होने 
मात्र से प्रसन्न हो जाते है । भला भगवान्‌ के लिए क्‍या अलकप्य 
और क्या नूतन है ? ! 
| भगवदासत्व प्रत्येक जीव में रहता है, किन्तु सब की वृत्ति उसके अनुकूल, 

नहीं होती । प्रपत्ति के पथ में वृत्ति उसके अनुकूल हो जाती है । 


श्ष्व५ 


दरणागति में ये छे बाते होनी चाहिये-१ अनुकूछता का 
सकलल्‍प, २ प्रतिकूलता का वर्जन, ३ 'रक्षा करेंगे! यह विश्वास, 
४ गोप्तृत्व-वरण, ५ आत्म निक्षेप, और ६ कार्पण्य 
शरणागति का (दीनता) । १ अनुकूलता के सकलप का तात्पर्य है 
स्वरूप भगवान्‌ के अनुकूल रहन का दृढ ब्रत कर लेना, २ 
प्रतिकूलता के वर्जन मे जीव भगवद्विषयक प्रतिकूछता 
को कभी निकट भी नही फटकने देता, ३ 'रक्षा करेगे, यह विश्वास 
जीव के लिए बडा आवश्यक है, जब तक यह विश्वास नही जमता 
शरणागति-सिद्धि नही होती, ४ गोप्तृत्व-बरण का अभिप्राय है 
भगवान्‌ ही को एकमात्र रक्षक समझ कर केवल उन्ही से रक्षा 
चाहना, ५ आत्म निक्षेप ढ्वारा जीव अपने को भगवच्चरणार विन्दो 
मे पडा हुआ समभता है, ६ कार्पण्य-इस भाव को ग्रहण कर जीव 
अपने को दीन और अकिचन जानता है । 


जब इन भावों की यथार्थता जीव को अपने स्वरूप मे दीखने 
लगे तो समभना चाहिये कि भगवच्छरणागति' का स्वरूप बन गया । 
आगे यह जीव नीची गति को प्राप्त नहीं होगा। वह मोक्ष का 
अधिकारों होगया । इस कक्षा में पहुँचे हुए महात्माओं की यथार्थ 
रीति से प्रशसा करना सामथ्ये से बाहर की बात है। कहा भी है- 
“आराधताना सर्वेषा विष्णोराराधन पर । 
तस्मात्परतर देवि तदीयावा समर्चेनम्‌ ॥” 
अर्थात्‌ हे देवि ! सब आराधनों से विष्णु का आराधन श्रेष्ठ है, उससे 
भी भागवतों का समचेन श्रेष्ठ है।इस इलोक में भगवत्सेवा से 
भी उत्कृष्ट भागवत-सवा कही गई है । इसी भाव को एक भाषा के 
कवि ने इस प्रकार व्यक्त किया है- 
“क्रेबल मेरे सो नहिं मेरे । मेरे जो भोजन के चेरे ।॥। 
7 आनुकल्यस्य सद्धू लप प्रातिक्ल्यस्थ वर्जेन । 
रक्षिष्पतीति विष्रवास गोग्तृत्व-वरण तथा, 
आत्मनिक्षेप-कार्पण्ये घड़्विधा धारणागति ॥॥ 





रैघ& 


भागवत धर्म की महिमा सब से अधिक है और श्री रघुनन्दन 

महाराज के चौथे भाई शरत्रुष्नजी इस भागवत धर्म की मूर्ति ये। 

जिस प्रकार भागवत्‌ कंकर्य बहुत बडी वस्तु हैं वैने 

भागवत धर्म ही भागवत अपचार से बढकर कोई पातक नही है । 

की महिमा भगवान्‌ अपने अपचार को तो क्षमा भी कर देते हे, 

किन्तु वे भागवत अपचार को क्षमा नहीं करते, 

किन्तु यह प्रपत्ति जो इतनी सुगम कही थई है, कोई खेल नहीं है । 
इसका भी स्वरूपानुरूप व्यवहार चाहिए। 

प्रपन्न के दो भेद हे (१) एकान्ति (२) परम एकान्ति । 
भगवत्‌-केकर्य और भगवत-गुणानुभव का सौभाग्य इन दोनों को 

मिला होता है, परन्तु इस सौभाग्य के रहते हुए जो 

प्रपष्ष के. इसमें अपनी उत्कृष्टता मानी जाती है ऐसे भाव 

भेद को 'एकान्ति' कहते हे और जो केवल भगवत्‌-मुखो- 

ल्‍लासमात्र से ही उत्साह का भाव बन जाता है 

उसे 'परम एकान्ति' कहते हे। इन दोनो में 'परम एकान्ति' की 
कक्षा ऊँची है । 

'परम एकान्ति' केदो भेद है-(१)दृप्त, और (२) जात॑। 
इन दोनो में विश्लेषानुसहिष्णुता का थोडा-सा अन्तर हे । भगवान्‌ 
का वियोंग इन दोनो ही को असह्य होता है । किन्तु एक तो कुछ 
सह भी लेता है, पर दूसरा बिल्कुल नहीं सह सकता। 





परिशैीष्ट 


आचार्य! शब्द की ययार्य व्याख्या कठिन है, किन्तु साधारणतया 
आचाय॑ 'गुर' को बाहते हे। अज्ञान-तिमिरान्ध पुरुष की आँखों 
को ज्ञानाजन-शलाका से खोलने वाले व्यक्ति को 
१ आचाय गुरु कहते हे। नीचे के इलोक में गुरु को नमस्कार 
का स्वरूप करते हुए व्यक्ति ने गृरु के इसी रूप को व्यक्त 
किया है--- 
“अज्ञान-तिमिरान्धस्यज्ञानाञ्जनशलाकया 
चक्षुरुन्‍्मी लित येन तस्मे श्री गुरवे नम ।॥॥! 


इस' अज्ञान का दूर होना कुछ छोटी बात नही है। फिर जिसके 
द्वारा अज्ञान दूर हो उसकी महिमा तो बहुत बडी होनी चाहिए। 
गुरु की महिमा का वर्णन करते हुए एक कवि ने लिखा है-- 
विदलयति कुबोध बोधयत्यागमार्थ 
सुगतिकुगतिमार्गं पृण्यपापे व्यनक्ति । 
अवगमयति छुृत्याछ्छृत्यभेदे. गुरुयों 
भवजलनिधिपोतस्त बिता नास्ति कश्चितू ॥। 


इसका अर्थ यह है कि 'ससार-समुद्र मे ऐसे गुरु को छोड कर 
कोई नवका नही है, जो कुबोध को दूर करे, श्ञास्त्र के अर्थ का 
बोध कराबे, पुण्य और पाप की अच्छी-ब्री दोनों गतियाँ बतादे 
और जो करणीय एवं अकरणीय के भेद को समझा दे ।' 


वह गुरु ऐसा ही होना चाहिए नहीं तो काम नहीं चल सकता। 
गुरु के रूप की विशद व्याख्या इस ब्लोक में मिलती है-- 
सिद्ध सत्सम्प्रदाये स्थिरधियमनघ श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ । 
सत्वस्थ सत्यवाच समयनियतया साथुवृत्या समेत । 


१६१ 


दम्भासूयाविमुक्त जितविषयगण दीर्घ॑बन्धु दयालु । 
स्खालित्ये शासितार स्वपरहितपर देशिक भृष्णुरीप्सेत्‌ ।। 
अर्थात्‌ गुरु वह है, जो सत्सम्प्रदाय मे सिद्ध हो, जिसकी बुद्धि 
स्थिर हो, जो पापकर्मो से सबंध न रखे, जो श्रोत्रिय, ब्रह्मनिष्ठ 
सत्वस्थ और सत्य बोलनेवाला हो, जो समयनियत रीति और 
साधु-वृत्ति से युक्त हो, जो छछ और असूया से रहित हो, जिसने 
विषयों को जीत रखा हो, जो दीघ॑-बन्धु हो, दयालु हो ओर जो 
पतन का निवारक एवं अपने तथा दूसरे के हित की चेष्टा में 
परायण हो। वास्तव में ऐसे गुरु को गुरु रूप में स्वय भगवान्‌ ही' 
समभना चाहिए। इसी भाव को लेकर एक अन्य इलोक में कहा 
गया है-- 
साक्षात्ारायणों देव कृत्वा मत्यमयी तनुम्‌ । 
मर्तानुद्धरते लोकान्‌ कारुण्यात्‌ शास्त्रपाणिना ॥ 
अर्थात्‌ साक्षात्‌ नारायण करुणापूर्वक भत्यंमय शरीर बनाकर 
(गुरुरूप मे) शास्त्रपाणी होकर डूबते हुए लोगो का उद्धार 
करते है।' भगवान्‌ के हाथ में शस्त्र रहने से वे शस्त्रपाणी कहलाते 
है और जब वे स्वय मनुष्य-शरीर में गुरुरूप वारण करते है तो 
हाथ में शास्त्र रहने से उन्हे 'शास्त्रपाणी' कहते है । किन्तु “गुरु 
कीजें जानकर, पानी पीजे छान कर', यह उक्ति भी बडा महत्त्व 
रखती है । बिना विचारे किसी भी व्यक्ति को गुरु बना लेने से 
उद्धार नही हो सकता, अतएवं यह उक्ति सत्य ही है-- 
“पभिन्ननावाश्रित स्तंब्धो यथा पार न गच्छति, 
शानहीन गुरु प्राप्य कुतो मोक्षमवाप्नुयात्‌ ॥” 
अर्थात्‌ “दूटी नाव में बेठा हुआ स्तब्ध व्यक्ति जैसे पार नही 
पहुँचता, वेसे ही ज्ञान-हीन गुरु को पाकर मनुष्य मोक्ष कैसे पा 
सकता है ?” 
शिष्य आस्तिक, धर्मशील, सत्स्वभाव, वैष्णव, पवित्र, गभीर, 
चतुर और धीर हो । कहा भी गया है-- 
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“आस्तिको धर्मशीलश्च शीलवानू वैष्णवश्शुचि । 
२ शिष्य का गभीरबइचतुरों धीर शिष्य इत्यभिधीयते ।॥।” 


स्वरूप इसका अभिप्राय यह है कि जिस प्रयोजन से वह 

शिष्य होता है, वह इतनी बातो के बिना सिद्ध नहीं 

हो सकता है । एक ही बात को लेकर विचार किया जा सकता है 

कि जिसकी बुद्धि ग्रहण करने वाली नहीं है (जो धीर नहीं है) 
वह शिष्य बन कर क्‍या लाभ उठा सकता है ? 


आचार्यों ने शिष्यो के स्वभाव को समझाने के लिए तीन 
श्रेणियों का निरूपण किया है--(१) महिष, (२) अश्व और 
(३) वृषभ । निक्ृष्ट श्रेणी के शिष्य को 'महिष' की उपमा दी 
जाती है। महिष (भेसा) पोखर में जल पीते समय किनारे पर 
खडा रहकर नही पीता। वह भीतर प्रवेश करके पैरो से कीच को 
ऐसा उठाता है कि स्वष्छ जल गँदला हो जाता है और उसी को 
(अस्वच्छ जल को ) पीता है। इसी प्रकार निक्षष्ट श्रेणी का शिष्य 
भी गुरु के स्वच्छ उपदेशों को ग्रहण नही करता है, वरन्‌ कुत्कों से 
बात बिगाड देता है । इससे यह भी नही समझ लेना चाहिए कि 
नम्र भाव और स्वच्छ अन्त करण से शका करने का निषेध है। ऐसा 
पूछना तो उत्तम है । निपिद्ध तो वे कुतक हैँ जो हानिकारक हे 
जिनका उद्भव न तो सज्जनों के मन ही में होता है और न वे 
उन्हें वाणी से ही व्यक्त करते हे । 


मध्यम श्रेणी के शिष्य को अश्व की उपमा दी जाती है। घोडा 
अच्छा पानी पीता हैं और अच्छी घास खाता है, किन्तु अन्य घोडे 
को अच्छा खाते-पीते देख कर असूया से ऐसा हीसता हे कि उसका 
सब अच्छा खाया-पिया भी निष्फल हो जाता है। इसी प्रकार 
बीच की श्रेणी का शिष्य भी गुरु के अच्छे उपदेशों को ग्रहण तो 
अवश्य करता है, किन्तु दूसरो के प्रति असूया करता है जिससे 
उसका प्राप्त उपदेश भी निष्फल हो जाता है । 
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च् 


उत्तम श्रेणी के शिष्य को वृषभ की उपमा दी जाती है। बैल 
शान्तिपूवंक घास चरकर ओर जल पीकर एकान्त छाया-स्थली में 
जा बैठता है और शान्ति से जूगाली करता हैं। इसी प्रकार उत्तम 
श्रेणी का शिष्य भी गुरु के सदुपदेशों को ग्रहण करके एकान्‍्त में 
उन' पर विचार करता है और बिना किसी उठ्ेग के शान्तिपूर्वक 
अभ्यास करके पूर्ण छाभ उठाता है । 


आचारी वह है जो शास्त्र के अभिप्राय को समझ कर दूसरों 

को उस आचार पर स्थापित कर सके और स्वय तबनुरूप 

ही आचरण करे । इसमे सन्देह नहीं कि 

३ आचारी आचारी का पद भी बहुत ऊँचा है। कल्याण 

चाहने वाले के लिए ऐसे आचारी की बडी 

आवश्यकता है। आचार्य और आवचारी में कोई अन्तर नहीं 

हैं। जो लोग आचार्य की कृपा प्राप्त नही कर पाते हे उनके बेडे 

का पार होता कठिन है। इसमें भी सन्‍्देह नहीं कि भगवान्‌ इस 

जीव की वृत्ति अपने चरणों में आक्ृष्ट करते में स्वयं समर्थ हे, 

किन्तु मियम' यही है कि बीच में आचार्य का पुरस्कार हो और 

इस नियम के निर्वाह के लिए भगवान्‌ स्वयं इस जीव पर 

आचार्य प्राप्ति की कृपा करते हे और वे आचार्य श्रीमन्नारायण 
के चरण-कमल में 'प्रपत्ति' करा देते है । 


इस प्रपत्ति को कोई दूसरी उपाय-वस्तु न समझ लेना चाहिए। 
अन्य उपायो से शून्य होकर, अपने को अनन्यगति मान कर केवल 
भगवच्चरणारविन्दों पर डाल देना ही प्रपत्ति का स्वरूप है । जब 
यह भाव बन जाता है कि भगवान्‌ के सिवा कोई दूसरा आश्रय नही 
है, जो कुछ है भगवान्‌ ही है, तो भगवत्कृपा के मुख्य उपाय भी 
भगवान्‌ ही ठहरते हे, परन्तु प्रपन्न' के लिए यह आवश्यक है कि वह 
अनन्य शेषत्व', 'अनन्य साधनत्व', और अनन्य भोग्यत्व-इस प्रकार-- 
,त्रेय से सम्पन्न हो । 


१६४ 


अनन्यशेषत्व' मे यह भाव बन जाता है कि में केवल भगवान्‌ 
ही का दास हूँ । भगवन्मुखोल्लास को छोड कर मेरे 'कंडूर्य' का 
और कुछ प्रयोजन नही है। 'अनन्यसावनत्व' वह भाव है जिसमे 
भगवत्प्राप्ति का उपाय भी भगवान्‌ ही ठहरते है ।॥ 'अनन्यभोग्यत्व' 
वह भाव है जिसमें व्यक्ति की ऐसी निष्ठा हो जाती है कि में 
केवल श्रीमन्नारायण का भोग्य हूँ । उसके अतिरिक्त मेरा और कोई 
भोक्‍ता नही है । 
इनका व्यवहार सदेव निरन्तर रूप से भगवान्‌ के अत्यन्त अनु- 
कूल रह कर जीवो पर भगवत्कृपा करवाते रहना है । ये भगवान्‌ 
को इतनी प्रिय है कि प्रभू ने इनफा निवास-स्थान 
४ शीलक्मीजी अपनी भुजाओ के मध्य में ही बना रकखा है। इनसे 
जिस प्रकार जीवो को बडा सहारा मिलता है वंसे 
ही भगवान्‌ को भी बडी प्रसन्नता रहती हे। समस्त जगत्‌ इनके 
कटाक्ष के आश्रित है और गुण, रूप तथा बिलास-चेष्टाओ से उसी 
प्रकार यूकत रहती हूँ जिस प्रकार भगवान्‌ अति प्रसन्न रहे । जिस 
प्रकार भगवान्‌ अपनी निरवधिक महिमा का यह अनुमान नहीं कर 
सकते कि उसकी सीमा कहाँ तक है, उसी प्रकार श्री लक्ष्मीजी भी, 
जो उत्तकी परमप्रिया और परमानुकूला हे, उनकी महिमा का ऐसा 
अनुमान नहीं कर सकती । 


श्री लक्ष्मीजी भगवत्सेवा में तत्पर रह कर जीवो के कल्याण 
की बाते सदा भगवान्‌ को सुनाती रहती हे क्योकि वे जीव जो स्वयं 
इनकी सेवा में तत्पर रहते हे, इनके आश्रय में आकर, अपनी व्यथा 
को इन्हे सुनाते रहते है। ये जीवो के दोषों को असत्प्राय करके 
उनके गुणों का विस्तार करती है । इसलिए इनकी विख्याति "श्री' 
नाम से है । जिस प्रकार भगवान्‌ जीवो के प्रति हितपर' है, उसी 
॥| वुर्मारिहि कृपा तुर्माह रघुनन्दन । जार्ताह भगत भगत-उर-चन्दन । 
सोइ जानहि जेहि देहु जनाई । जानत तुर्माह तुमहि हुई जाई ॥॥ 
० ख० सा० 


श्श्श 


प्रकार लक्ष्मीजी उन जीवो के प्रति 'प्रियपर' है क्योकि पिता 
(हितपर' और माता 'प्रियपर' होती है । 


पिता और माता, दोनों ही का व्यवहार ऐसा रहता है कि 
जिससे सनन्‍्तान का भला हो, किन्तु बालक के प्रति जितना ममत्व! 
माता का होता है उतना पिता का नहीं। यह 
हितपरता और ठीक है. कि माता एक सीमा तक यह सह लेती 
प्रियरता. है कि बालक के पिता उसके हित के लिए उसे 
ताडना दे रहे है, किन्तु जब वह उस ताडना' 
को देख नहीं सकती, तो स्वामी से सिफारिश कर के बालक को 
उस ताडना से बचाती हैं । उदाहरण के लिए उस बालक को 
लीजिए जिसने अपनी अबोधता अथवा कुटिलता से कुछ दिन से 
पाठशाला में जाना बन्द कर दिया है। बारूक का पिता उसकी 
भलाई के लिए उसे मारने-पीटने तक रंग जाता है । यह दुख 
बालक की माता दुख से देखती है | पहले तो वह चुप रहती है 
क्योकि वह जानती हैं कि स्वामी की चेष्टा बालक की भलर्लाई के 
लिए है, परन्तु अधिक मार-पीट होने पर एक अवस्था ऐसी आती 
हैं जब उसकी माता बीच में पड कर उसकी रक्षा करती और 
कराती है और दु खमयी वाणी से अपने स्वामी को यह कहे बिना 
नहीं रहती कि इसकी इतने दिन की अनुपस्थिति है तो एक दिन 
की और भी सही, अब इसे छोडिये, बस रहने दीजिए । ऐसा कह 
कर वह उस समय उस बालक का पीछा छुडा देती है । 


इस दृष्टान्त से, श्री लक्ष्मीजी का काम जीवो की बुराई” के 
लिए है, ऐसा न समझ लेता चाहिए, क्योकि दृष्टान्त प्राय एक- 
देशी हुआ करता है | एक दित पाठशाला न जाने से बालक के एक 
दिन के अध्ययन की जो क्षति हुई, वह बात यहाँ नही जुडती क्योकि 
जो कर्म आरम्भ हो गया उसमे माता की वह चेष्टा पूरणेत मानुषी 
है और यह जगज्जननी की चेष्टा है जो नि सन्देह जीवो के 
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कल्याण के लिए है । भगवान्‌ अवश्य दयाल हे, परन्तु स्वतत्र हे। 
जीवो के अपराध क्षमा करता न करना भगवान्‌ की इच्छा पर 
निर्भर है, किन्तु इन हरि-प्रिया श्री लक्ष्मीजी का तो यही व्यवहार 
रहता है कि वे कह-सुन कर जसे-तैसे भी भगवान्‌ से जीवो का अप- 
राधघ क्षमा कराती है । जीवो का अपराब क्षमा होने से उनका बडा 
उपकार होता है, अपकार नहीं। लोक में दण्ड इसीलिए दिया 
जाता है कि भविष्य में अपराधी का आचरण ठीक रहे, बिना इसके 
(उसको यदि शिक्षा नहीं मिलेगी तो) बह विशेष अपराध करेगा। 
इस त्रुटि को श्री लक्ष्मीजी नही रहने देती हे । उनका बडा भारी 
अधिकार है । माता पुत्र को कुए या तालाब में गिरते देखते ही 
उसकी रक्षा की भावना से उसके साथ कूद पडती है--कष्ट का 
अनुमान कर के रुकती ,नही है क्योकि बारूक के सबंध में उसका 
स्वरूप प्रियपर' है । जीव मात्र लक्ष्मीजी का पुत्र है, तथापि भगव- 
ज्जनों के प्रति उनकी दया का विशेष सचार होता है। 'रावणादि 
राक्षसों ने जब भारत के दक्षिण में भगवज्जनो को दुख देना आरभ 
किया तो एक स्थल ऐसा आया कि श्री जनकनन्दिनी सहन नहीं कर 
सकी और स्वय ऊुका में जाकर बैठ गई जिससे मर्यादा? की रक्षा 
के लिए भगवान्‌ स्वयं पधारे और दुष्टो का नाश करके अपने जनो 
की रक्षा की और सीताजी को उत्सव सहित ले आये । 

यहाँ यह प्रश्न हो सकता है कि लक्ष्मीजी अपने पुत्रो (जीवों) 
के पालन की चेष्टा' करती रहती है तो क्या राक्षस उनके पुत्र नहीं 
है ? यदि हे तो उनका पालन उन्होने क्यो नही किया ? इस प्रदन 
के उत्तर में गीता के इस इलोक -- 


“यदा यदाहि धर्मस्थ परित्राणाय साधूना विनाशाय च दुष्कृतामू । 
*सृजास्यहम_ 


की सार्थकता व्यक्त करते हुए यही कहा जा सकता है कि अवतार- 
न स्‍त्री स्वातन्थ्यमहूति 
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चरित्र में लोक-मर्यादा के निर्वाह का परित्याग नहीं किया जा 
सकता । यहाँ क्षमा से अधमम का प्रसग भी बनता है, किन्तु अधर्म 
को दबाने और धर्म की ग्छानि के निवारण के लिए ही अवतार 
होता है। परित्राणाय साधूना विनाशाय च॒ दुष्कृताम्‌' में साधुओं 
का परित्राण' मुख्य अग है और विनाशाय च दुष्कृताम्‌! का च-कार' 
अप्रधान के अर्थ में है अर्थात्‌ भगवज्जनों का सरक्षण प्रधान है । 
दुष्टो का विनाश प्रधान नही है । प्रधान अग सप्रदान करने के लिए 
इस अप्रधान अग का परित्याग नहीं हो सकता, किन्तु यह बात 
भुलाने की नहीं ह कि भगवत्सबन्ध, चाहे विरोध से ही सही, हो 
जाने से आगे उन दुष्ट जीवो का भी कल्याण ही होता है । 

जयन्त के प्रति सीताजी का आचरण भी लक्ष्मीजी की प्रिय- 
परता' को ही प्रमाणित करता है । जब जयन्त जानकीजी के 
स्तन पर चोच मार कर उड गया तो जहाँ-जहाँ वह गया 
उसके पीछ-पीछे अस्त्र भी गया, किन्तु उसका कुछ बिगाड़ नहीं 
किया, क्योकि माता इतनी स्वतस्तता से काम नहीं करती कि भग- 
बत्प्रेरणा से छूटे हुए अस्त्र को लौटा देती, परन्तु उस जीव की 
रक्षा में प्रयोजन होने से अस्त्र का वेग इतना मन्द कर दिया कि 
बह साथ-साथ तो फिरता था किन्तु कुछ बिगाड नही सकता था। 
जब काकासुर ने यह देख लिया कि किसी स्थान में भी रक्षा नही 
मिल्ली तो लौट कर उसी स्थान पर राम के सामने आ गिरा। 
गिरते समय उसको यह भी सुध न रही कि भगवच्चरणारविद की 
ओर अपना शिर करे, पैर न करे। माता ने जब उसको उल्ठा 
गिरा हुआ देखा तो उसका शिर भगवच्चरणारविद की ओर कर के 
स्वामी से विनयपूर्वक प्रार्थना की कि आपका यह एक दास आपकी 
शरण में आ पडा है। इसको त्रिलोक में कही आश्रय नही मिला है । 
इस पर दया कीजिए । स्वामी ने कहा कि इस दुष्ट ने आपके स्तन 
पर चौच मार कर क्या कोई कम अपराध किया है ? यह दण्ड के 
योग्य है । इस पर महारानी सीता ने हाथ जोड कर निवेदन किया 
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कि प्रभो, आप सर्वेश्वर है । इसको अन्यत्र कही शरण न मिलते से 
यह अनन्य गति होकर आपके चरण-कमलो में आ पडा हैं। आपके 
सब अग होने पर भी जीव मात्र का आपके और अगो से सम्बन्ध 
नही, केवल चरण-कमलो से विशेष सम्बन्ध है। इसी प्रकार माता के 
सब' अग होने पर भी उसकी सनन्‍्तति का विशेष सम्बन्ध उसके 
स्तनों से ही होता हैं । इस नियम का उल्लघन इस जीव ने नहीं 
किया । इसने माता के स्तन पर ही मुँह छूगाया है। आप निरवधिक 
वात्सल्य-सागर है, इस पर दया करे। ऐसा कह कर माता जानकी 
ने उस जीव पर कृपा करवा दी। इस प्रकार जीवो को श्री जग- 
ज्जननी से बहुत बडा सहारा मिलता रहता है । 


आये-जीवन में अनेक कथा-वार्ताएँ पुराणों से चली आ रही है। 

पुराणो पर आजकल अनेक प्रहार हो रहे है । प्रसिद्ध है कि पुराण 

अठारह है, किन्तु अठारह ही उप-पुराण कहे जाते 

५ पुराणो क्षा है। कहा जाता है कि पुराण विष्णु के भाहात्म्य 

महत्त्व को विशेषता से प्रतिपादित करते हैं और 

छे ब्रह्मा और छे महेश का क्रमश प्रतिपादन करते 

हैं । पुराणो के विषय में छोगो के अनेक मत है । कुछ लोग कहते है 

कि पुराण मिथ्या है। इनमे ईश्वर के नियम के विरुद्ध बाते हे जो 

समाज के लिए हानिकर है । कुछ लोगो का मत है कि भक्ति की 
मन्दाकिनी को बहाने का सुयश पुराणो को ही मिला है । 


कहने की आवश्यकता नहीं है कि ससार में अनेक प्रकार के 
मनुष्य है। उसी प्रकार उपदेशों की भी अनेक रीति हे । जिसको 
जिससे लाभ होता है वह उसे ग्रहण करता है। वेद भी उपदेश 
देते है और पुराण भी । वेदो के उपदेश को प्रभु-सम्मितोपदेश कहते 
हैं और पुराणों की कथा-वार्ताओं से जो उपदेश मिलता हे वह 
सुहृत्सम्मितोपदेश कहलाता हैं। दोनो का प्रयोजन एक ही हैँ। वेद 
आज्ञा रूप हें । वेदोपदेशों को ही कथाओ में पिरो कर पुराण उसी 
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प्रकार समभाते है जैसे एक मित्र दूसरे मित्र को उदाहरणों से सम- 
भाता है। जिस व्यक्ति में वेदाज्ञा से लाभ उठाने की योग्यता नहीं 
है, उसका कथा-वार्ताओ से युक्‍त पुराणों के बिना काम केसे चल 
सकता है ? ऊँची योग्यतावाले उच्च श्रेणी के मनुष्य ही वेदाज्ञाओ 
को अधिकारपूर्वक ग्रहण कर सकते हैँ, किन्तु उनको भी पुराणों की 
आवश्यकता इसलिए है कि उसमे वेदाज्ञाओ के पालन के अनेक 
उदाहरण मिल जाते है । अनेक पौराणिक कथा-वार्ताओं में भेद 
होते हुए भी उनका प्रयोजन जीव-कल्याण ही हे । 

जो लोग पुराणो को मिथ्या बताते है, वे अपनी उक्ति की पुष्टि 
के लिए प्रमाण नही देते । जो छोग इनमे ईश्वर के नियम के विरुद्ध 
बाते बताते है उनको दूर ही से प्रणाम करना अच्छा है। उनकी 
गिरा से यह आशय प्रकट होता है कि ईश्वर के नियम गिनती के 
अमुक-अमुक है ओर उत्त सब को हम जानते हे। यह उपहास्य हैं 
क्योकि ईश्वर के जिन समस्त व्यवहारों तथा नियमों को ब्रह्मादिक 
भी न जान सके उनको हमने कंसे जान लिया ? अथवा हम में जितने 
व्यवहारों तथा नियमों को जानने की योग्यता हे, ईश्वर के व्यवहार 
एवं नियम भी यदि उतने ही है, उनसे अधिक नहीं तो बस ईश्वर 
का भी निर्णय हुआ, क्योकि इस तक से उसका वैभव सान्‍्त' सिद्ध 
होता है, किन्तु वस्तुत वह अनन्त वेभववाला है। आपके या भेरे 
घटाने से ईइवर का तो क्या, किसी का भी, वैभव घटाया नहीं जा 
सकता है । 

पुराण ईश्वर के ईश्वरत्व के साक्षी है । यहाँ एक मनुष्य की 
वार्ता याद आ जाती है जो विदेश में पहुँच कर किसी धर्मशाला में 
जा टिका और वहाँ के रसोइय से भोजन बनवाया, परत्तु उसे 
किसी पहली बात के स्मरण से भोजन में शका हो गई ओर ग्लानि- 
पूर्वक विचार करता रहा कि समय और धन व्यर्थ गया । सभव है 
कि इस रसोइये ने भोजन में विष मिला दिया हो। इस प्रकार सोच- 
विचार के श्रमो मे फेंस कर जब वह दुख पा रहा था, एक व्यक्ति 
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उसके सामने से निकला और उसने उससे उस रसोइये के विषय पे 
पूछ-ताछ की । वह बोला--'सन्देह करने की आवश्यकता नही है, 
रसोइया भला आदमी है । हम कई आदमी अनेक बार पहले भी 
इसके हाथो का भोजन कर चुके हे । आप भी नि सन्देह भोजन कर 
लीजिए ।” इतने पर भी उस यात्री की शका का निवारण न हुआ। 
भोजन के प्रति उसकी ग्लानि ही बनी रही । अनेक परिचित 
मनुष्यों ने उसे इसी प्रकार समझाया ओर क्रमश उसका भी सन्देह 
कम होता गया । एक सीमा पर पहुँच कर उसका सन्देह सर्वथा 
मिट गया और उसने भोजन कर लिया । रसोइये का चरित्र अच्छा 
होने से भोजन भी शुद्ध ही था, अतएव यात्री का कुछ अनिष्ट भी 
नहीं हुआ । अब तक जो उसका भिथ्या सन्देह था वह दूर हो गया । 
यदि इतनी गवाहियाँ नहीं गूजरती तो यात्री का सन्देह और क्लेश 
नही मिटता | पुराणों में ऐसी ही गवाहियाँ भरी हुई है जिनसे 
मनुष्यों की सन्मार्ग की प्रवृत्ति के प्रति उत्पन्न हुई ग्लानि दूर होती 
है । पुराण उदाहरणो द्वारा यह बतलाते हे कि अमुक-अमुक ने ऐसा 
किया था जिसका अमुक-अमुक परिणाम हुआ । इन्ही गवाहियो द्वारा 
सन्तुष्ट होकर मनृष्य आगे सन्‍्मार्ग में प्रवृत्त होता है। कहने की 
आवश्यकता नही कि सन्मार्ग में प्रवृत्त होने से सदेव उत्तम फछ 
मिलता है। इसमे तो सन्देह भी क्‍या कि पुराणो की कथाओं से 
अगणित मनुष्यो को लाभ पहुँच चुका है | यह तो रही बात 
सुलक्ष्या सद्वार्ताओ की । किन्तु लोगो मे अनेक ऐसी बाते भी प्रच- 

लित है जो असत्‌ हे परन्तु जिनका लक्ष्य उत्तम है । 

“कितनी बार मोहि दूध पिवत भई, 
यह. अजहूँ हैं. छोटी ॥ 

यशोदा के प्रति कृष्ण की इस भक्त में सुलक्ष्या असद्गार्ता का 
ही उदाहरण है । प्राय बालक दूध पीने में आना-कानी करते है 
किन्तु मातादिक जन बालक को यह कह कर «बेटा दूध पीछे तेरी 
'चोटी बढ़ जायगी,' दूध पिछाते हे । उनकी यह उक्ति किसी 
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अश में सत्य भी हो, मिथ्या ही कही जायगी, किन्तु वक्‍ता का 
लक्ष्य उत्तम होता हे । यदि बालक दूध पीता रहेगा तो शरीर 
पुष्ट हो जायगा । 

यह उदाहरण पुराणों के उदाहरणो से कुछ भिन्न है । बारूको 
को दूध पिछाने का चरित्र तो प्रति दिन आँखों के सामने होता 
रहता है और यह बात कहते, जानते और सुनते रहते 
हैं कि इसका मुख्य लक्ष्य चोटी बढाना नहीं है, बालक के सब 
अगो का पोषण करना है, परच्तु पुराणो के विषय में ऐसा कोई 
प्रमाण नही है कि जिससे उनको सिथ्या माना जाए और जिनके 
ये वचन है वे लोग बहुत ऊँचे साक्षी है । उनकी गवाही पर 
आचण करने वाले बहुत छाभ' उठा चुके हे और उठा रहे है । 
फिर सलानि के लिए अवसर ही कहाँ है ?अनेक लोग सद्ज्ञान के 
बिना ही अपने को सदज्ञानी मान कर लोक मे भिथ्या शकाएँ 
प्रचलित करने लग गये है । उनसे भयभीत न होकर पुरुषा्थियों 
को पुरुषार्थ दिखाना चाहिए। प्राचीत भारत के लोगो के विश्वास 
दृढ थे, किन्तु धीरे-धीरे राजनीतिक और सामाजिक परिवत्ततों ते 
उनमे क्रान्ति उत्पन्न करदी । देश में अनेक प्रकार की शकाओ को 
जन्म मिला । उनमे से बहुत-सी तो मिट गईं और बहुत-सी मिटती 
जा रही है। जिस समय आधी का 'बबूला' उठे उस समय 
खुटी को दुढता से पकड कर चिपका खडा रहे । बबूला निकल 
जाने पर खूटी को छोडे । यही बात धर्म की है । जब नास्तिकता 
की आधी उठे तो धर्मनिष्ठ का कतैव्य है कि वह अपनी आस्तिकता 
की खुँटी को दृढता से पकडे रहे । नहीं तो उड़ जाने का भय हे । 

यदि कोई व्यक्ति पुराणों को मिथ्या कहता है तो उसके सामने 
गंगाजल का उदाहरण रखना चाहिए । सब जानते हे कि गगाजल 
अत्यन्त लाभदायक है। गगा की धारा के पर्वतो से आने के कारण, 
यदि उसमें ककड-पत्थर भी आ गये है तो गगाजल से प्रयोजन रखने- 
वाले उससे छाभ अवश्य उठाते है। जछ के साथ आनेवाले पत्थरी 
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से न तो उनका प्रयोजन ही है, और न उनको बुरा-भला ही कहते 
हैं । इसी प्रकार छोगो को चाहिए कि कुतक का परित्याग करके 
पुराणो की कथाओ से काभ उठावे। 

अधिकार-भेद से जगत्‌ में तीन प्रकार के मनुष्य हें एक तो वे हे 
जो सत्य ब्यात्‌” इतनी मात्र आज्ञा पा कर ही असत्य नहीं बोलते, 
सत्य ही बोलते है। दूसरे वे लोग हूँ जिनमे ऐसी योग्यता नहीं है, 
उनको पुराणों की ऐसी कथाएँ सुनने से छाभ टोगा कि अमुक-अमुक 
व्यक्ति असत्य बोले बिना न रह सके, अतएवं उनको इतना-इतना 
दण्ड मिला और अमुक-अमुक ने अति कष्ट पाने पर भी सदा सत्य- 
व्यवहार किया और उनको ऐसा-ऐसा उच्च पद मिला । ऐसे उदाहरणो 
से इस श्रेणी के छोग मार्ग पर आ सकते हैं। तीसरे प्रकार के लोग 
वे हैं जिनका मन पुराणो को कथा में भी नहीं छगता। ऐसे 
मनष्य हरिइचन्द्र आदि के नाटकों में जब सत्यादि' के प्रत्यक्ष 
सफल दृश्यी को देखते हे तो उनपर भी प्रभाव पडता हैं और सत्य 
का महत्व उनकी आँखों में होकर हृदय और बुद्धि पर जम जाता 
है | चौथे प्रकार के ऐसे भी व्यक्ति है जिन पर किसी भी प्रकार 
से प्रभाव तही पड सकता | वे अधम से भी अधम हे | अधिकार- 
भेद की यह परिपाटी संसार से उठ नहीं सकती। सब प्रकार के 
मनुष्य इस ससार में रहते हें । उनकी योग्यता के अनुरूप उन्हें 
सन्‍्मार्ग में प्रवृत्त होने के निमित्त यहाँ प्ररंणा और प्रश्नय' मिलते 
रहने ही चाहिए। उनका बन्द होना अच्छा नही है। पुराण भी ऐसी 
ही आवश्यकता की पूर्ति करते है । 

सब मनुष्यों को एक ही प्रकार का उपदेश लाभप्रद नही हो 
सकता । मनुष्य की छाभ-प्रहण-योग्यता के अनुरूप ही उपदेश-योजना 
होनी चाहिए । पुराणों में तीन प्रकार के वचन है जो तीन प्रकार 
के मनुष्यों के लिए हे । एक प्रकार के वे मनुष्य हे जो भयद वचनों 
से मार्ग पर चलते है, अन्यथा नहीं चलते | दूसरे वे हे जो प्राप्ति 
की आशा से मार्ग पर चलते है। उनके लिए रोचक वचन हैँ। और 
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तीसरे वे हे जो उत्तम मार्ग को उत्तम समझ कर ही उस पर चलते 
है। न तो वे भय से चलते है और न प्राप्ति की आशा से । उनके 
लिए यथार्थ वचनो का निर्देश है। पुराणों में यह सब सामग्री प्रचुरता 
से मिलती है । 

न क्षेम पाता तप से व दान से, 

ने लोक जाता भव-पार सत्र से । 

बिना किये आर्पण, कृष्ण, आपको, 

प्रणाम, लीलावपुशील ! प्रेम से ॥। 

अरुण 
शरीर और प्राण की तरह दर्शत और धर्म का घनिष्ट 
सम्बन्ध है। भारत की चिन्ता-धारा में धर्म जिस सूक्ष्म रूप से 
ओत-प्रोत है उस प्रकार अच्यत्र दुल्ंभ हैं। 
(६) भक्षित का विकास भारत का प्राचीन धर्म व्यवितगत सुख ओर 
तथा रामानुज और शान्ति के लिये ही नहीं था, अपितु उसके 
उनके परवर्तियी द्वारा समष्टिगत अभ्युदय की योजना का भी 
की देन निर्माण किया गया था। भक्ति का सबंध 
धर्म और दर्शन दोनो से ही है। हाँ. वह 
जितनी धर्म की ओर भुकी हुई है, उतनी दशन की ओर नही। 
'भक्ति' शब्द का जन्म भज्‌' धातु से हुआ है जिसका अर्थ 
सेवा करना माना गया है। अतएवं भगवान्‌ की सेवा करने की 
स्थिति में ही भक्ति का स्वरूप बनता हैं। आर्य-धर्म में भक्ति 
का पदार्पण कब हुआ, इस सम्बन्ध में कोई निश्चित तिथि 
बतलछाना असभव है, किन्तु यह सत्य है कि भक्ति का इतिहास 
अन्तुकि के विकास का इतिहास है जिसमे भारतीय सस्क्ृति के 
विकास का मनोवैज्ञानिक पक्ष निहित हैं। कुछ विद्वान भक्ति 
का स्रोत विदेशी भाव-धारा को मानते है और कुछ विद्वानों के 
मत से इसका उद्गम भारतीय है । इसका बीज' वेव-मत्रों में 


() कल्चरल हेरिटेज आफ इडिया, 27, पुृ० ४८, 
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पाया जाता हे। आय॑-जाति ने आरभ से ही सम्पूर्ण जगत मे कारये 
करने वाली शक्तियों को देव-रूप में ग्रहण किया था। 


देव-पूजा से सबधित वेद-मत्रो में भक्ति” और श्रद्धा छलकती 
दीख पडती हैं। वरुण, सविता, उषा आदि के विषय मे रचे 
हुए, आत्म-विभोर कर देने वाले, वेद-मत्रो को पढ़ कर सच्ची 
भक्ति की अनुभूति न करना असभव है, चाहे उसका दाशेनिकः 
आधार कितना ही अपूर्ण क्यो न हो। मत्र-काल मे ही ब्रह्मरूप' 
में एक ऐसी शक्ति की भावना कर ली गई थी जिसमे अग्नि, 
वायु, वरुण, इन्द्र आदि देवताओं के रूप में प्रहण की गई भिन्न- 
भिन्न शक्तियों का समाहार था। 

वैदिक काछ के सर्वप्रथम घामिक देवता वरुण थे। वे ऋत 
(सत्य) के सरक्षक ये। धामिक भावताओं का जागरण वद्रण के 
अवतुशासन से ही सभव माना गया था। छोग' अपने पापो से मुक्ति 
पाने के छिए वरुण की कृपा की याचना करते थे। इन्द्र वैदिक 
काछ के लोक-सरक्षक देवता थे। वे लोक-कल्याण के लिए अति 
पराक्रमी प्रसिद् थे। अग्नि देवता होता के यज्ञान्न को देवताओं 
तक वहन करते थे । उस समय ब्रह्मा, विष्णु और शिव को 
उतना महत्त्व नहीं दिया गया था जितना आगे चल कर उनको 
पौराणिक काछ मे दिया गया। वैदिक-काल का मानव अपने 
जीवन का अभ्युत्थान तप और सदाचार के द्वारा मानता था | 
इन्ही के बल पर वह स्वर्ग पाने की कामना करता था। 

ऋणष्वेद मे' विष्णु (सूर्यदेव) सर्वज्ञ (त्रिविक्रमों विश्वस्य) हे 
और वरुण (नभोदेव) स्वर्ग का राजा (भुवनस्य राजा) है। शतपथ 
ब्राह्मण के अनेक उद्धरणों से यह भली भाँति प्रमाणित हो जाता 
(2) डाक्टर सील कम्परेटिव स्टडीज़ इस वेष्णविज्म एण्ड फ्रिश्चिचयनिटी, 


(3) बेल्वेल्कर तथा राणाड़े « हिस्दी आफ इडियत फिलासफी; 
(4) ऋग्वेद १-२/१६४-६४ । 
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है कि एक समिष्ट-शक्ति मत्रकाल में ही ताना रूपो ओर व्या- 
पारो द्वारा व्यक्त होने वाली भिन्न-भिन्न शक्तियों का प्रतिनिधित्व 
करते लग गई थी । आगे चल कर उन सब देवताओं का ही 
तत््वदृष्टि से एक मे समाहार करके ब्रह्म की प्रतिष्ठा कर दी 
गई। इससे धर्म के इतिहास में दो नई बातों का समावेश होगया , 
एक तो ब्रह्म नाम से वाच्य परम शक्ति का ग्रहण ओर दूसरी 
उस परम शक्ति की नाना रूपों में अभिव्यक्तित | ये ही दोनो तत्त्व 
आगे चल कर भक्ति के आधार के लिए अनिवार्य सिद्ध हुए। 


वैष्णव भक्ति का रूप ऐतरेय ब्राह्मण में कुछ अधिक स्पष्ट 
हो गया है। उसमे विष्णु को सर्वोच्च देव का पद दिया गया है और 
वेदो के वे मत्र भी जो इत्तर देवों से सबधित है, विष्णु-विषयक 
बना दिये गये है। यही देव तैत्तिरीय आरण्यक में 'नारायणत्व' 
प्राप्त कर लेते हे। यहाँ नारायण एक प्राचीन ऋषि है जिनको 
पराचरात्र' लोग विष्णु के अवतार के रूप में पूजते है। 


भवित-मार्ग का शिलान्यास वसस्‍्तुत आरण्यको और उपनिषदो 
के उपासना-काण्ड में हुआ दीख पडता है, जो ज्ञान-काड का ही 
एक अंग है। ज्ञान-काड के दो मार्ग हे--एक तो विशुद्ध ज्ञान को 
लेकर चलने वाला निवृत्तिपरक ज्ञान-मार्ग और दूसरा हृदय-पक्ष- 
समन्वित ज्ञान को लेकर चलते वाला कर्म-परक ज्ञान-मार्ग | कर्म- 
परक ज्ञान-मार्ग में कर्म के साथ बुद्धि और हृदय दोनों का योग 
आवश्यक ठहराया गया था। जहाँ से कर्म में हृदय तत्त्व को कुछ 
अधिक स्थान देने की प्रवृत्ति हुई, वहीं से भक्ति-मार्ग आरभ हो 
गया। अथवा यो कहिये कि मनुष्य की बुद्धि और हृदय का 
स्वाभाविक रूप से सचालन प्रारभ हो गया। 

उपनिषद्‌ कार की धारमिक पर॒परा का आधार उस समय 
का दर्शन रहा। वेदों मे जो शक्ति सर्वोत्कृष्ट मानी जा चुकी 
थी, वही उपनिषदों में आनच्दस्वरूप, मानव-आनन्द का स्रोत, भी 
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मानली गई | जब वहु शक्ति रस और आतननन्‍्दमय दीख पडी तो 
मानतव-आकर्षण का केन्द्र बन गई। उसके पाने की चेष्टा स्वाभाविक 
हो गई । पर क्या उसे सब अपने प्रयत्नो से पा सकते है ? कढो- 
पनिषद्‌ में इसका उत्तर नकारात्मक मिलता हैं। “वह आत्मा 
(बह) म तो प्रवचन से प्राप्त करने योग्य है और न मेधा तथा 
बहु-क्षवण से ही प्रापणीय हैं। वह जिसका वरण करती है, उसीको 
उसकी प्राप्ति होती हे, उसके प्रति वह अपने स्वरूप को व्यक्त कर 
देती है।'| स्पष्टतः इससे भक्ति-मार्ग का “अनुग्रह-सिद्धान्त 
प्रतिपन्न हो जाता है। इ्वेताश्वतर/ उपनिपद्‌ में अनग्रह-सिद्धान्त 
की ओर ओर भी अधिक स्पष्ट सकेत मिलता है। उसी से प्रपत्ति! 
भी ध्वनित होती है । भक्त शब्द का प्रयोग सबसे पहले उप- 
निषदो मे ही हुआ है, किन्तु जिस भक्ति का बीजन्यास वेद-मत्रो 
में ओर प्रस्फुटन उपनिषदों में हुआ है, वही महाभारत के समय के 
आसपास विकसित रूप मे दीख पडती हे। 

यहू कहा जा चुका है कि उपनिषद्‌ काल मे ब्रह्म की सर्वो- 
परि सत्ता मानी गई थी । ब्रह्म की अद्वितीय सत्ता के प्रति श्रद्धा 
हो जाने पर भारतीय चरित्र में अनुपम तेजस्विता और उत्साह 
की प्रतिष्ठा हुई और ब्रह्मज्ञानी पूर्ण रूप से निर्भय हुआ । 

ब्रह्मज्ञान साधारण छोगो की बुद्धि से सदा ही परे रहा है। 
उपनिषद्‌ काछ में जो साधारण जनता वैदिक-कर्म काण्ड से ऊब 
उठी थी, वह भक्ति-मार्ग की ओर प्रवुत्त हुईै। बैदिक काल के 
रुद्र (पशुपतति, महादेव, शिव आदि) और विष्णु (नारायण, 
वासुदेव, कृष्ण आदि) उनके प्रमुख उपास्य देव हुए। 

उपनिषद्‌ काल के परचात्‌ साधारण जनता का धर्म अधिक 
महत्त्वपूर्ण हो चला | सकुटुम्ब शिव तथा कृष्ण की भक्ति में मग्त 
 कठ5० उप० १-२-२३ तथा सु० उप० ३२ हे 


9 दवेताइवतर उप० ६-२३ 
१ इवें० उप० ६-२३ तथा २-७ 
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जनता जल, वृक्ष, पौधों तथा पशुओं मे भी अलौकिक देव-कोटि 
की सत्ताओं का अस्तित्व मान कर उनकी पूजा करने छूगी। 
देवताओं की मूतिओं की पूजा भी इसी युग से प्रचछित हुई। 
इसी युग में पुनर्जत्मवाद और कर्मफल की प्राप्ति की चर्चा भी 
विशेष रूप से हुई । 

पूर्व॑जन्म के कर्मों के फल से मुक्ति पा लेना ईश्वर की कृपा 
से ही सभव हो सकता है । इसके लिए ईइवर की भक्ति होनी 
चाहिए। भागवत-घर्मं की स्थापना इसी सिद्धान्त को लेकर हुई। 
इसका प्रवर्तन वसुदेव के पुत्र वासुदेव ने किया। गीता भागवत 
धर्म का प्रभुख ग्रन्य है। इसमे भक्ति को मानव की परम जान्ति 
के लिए आवश्यक बताया गया है। भागवत धर्म में नवीनता तो 
अवश्य थी, पर प्राचीत वैदिक धर्म से उसका सामजस्य कराने 
का सफल प्रयत्न तत्कालीन साहित्य में मिलता है। 


भक्ति का तात्तिक मिरूपण भी सबसे पहले भगवद्गीता में 
ही मिलता है। भगवदूगीता महाभारत का ही एफ अंग हैं। 
महाभारत कार के आसपास भगवान्‌ का जो उपास्यरूप सामने 
आया वह बहुत व्यापक था। यादव-नेंता श्री कृष्ण को उस समय 
विष्णु का अवतार मान लिया गया था जिसने अर्जुन को अपने 
विराट्‌ रूप का परिचय दिया था। एक ही देव, वासुदेव मे गुण 
समष्टि की कत्पता उनके विराद स्वरूप को सिद्ध करती है। 
वासुदेवोपासना परम व्याकर्ता पाणिनि (५० ई० पूर्व) के समय 
में भी होती थी। 

भगवान्‌ वासुदेव के भक्त भागवत कहलाये, जिनमें से एक 
यूनान का राजदूत, हेत्योडोरस (्रंथा००००४) भी था, जो ईसा 
से दो सौ वर्ष पूर्व भारत में आया था। महाभारत मे दुर्गा की 
पूजा का भी उल्लेख हैं। आगे चल कर दुर्गा-पुजा शक्ति-पूजा के 
रूप में विकसित हुई। शाक्तमत का प्रचार हुआ। गृप्त-काल मे 
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भी विष्णु और उनकी परमप्रिया लक्ष्मी की उपासना की जाती 
थी और गुप्त-सम्राटो को महाभागवत कहते थे, किन्तु गृप्त-काल 
में दुर्गा-पूजा का प्रचार विशेष रूप से हुआ। शौव और वैष्णव 
सम्प्रदायो की भांति शाकत-सम्प्रदाय भी लोक-प्रिय हुआ। इस 
सम्प्रदाय में बीभत्स और भयकर विधानों के द्वारा दुर्गा या 
चडिका देवी को सन्तुष्ट करने की विधि प्रचलित रही । मानव 
का बलिदान करके भी देवी को प्रसन्न करने तक की आयोजना 
प्रचलित थी। कुछ सुसस्क्रत लोग दुर्गा की पूजा मानवोचित ढंग 
से भी करते थे और केवल पत्र पुष्प, फल, तोय, मिष्ठान्न का 
नैवेय समपित करके दुर्गा को प्रसन्न करने का आयोजन करते थे। 


हिंसा के विरोध मे जेन और बौद्ध घर्म भी बहुत प्रगति 
कर चुके ये । समय बीतने पर गौतम बुद्ध देवता माने जाने लगे । 
कनिष्क के समय में उन्हें देवातिदेव की उपाधि दी गई। बैष्णव 
या भागवत धर्म के विष्णु की भाँति उनके अवतारों की कल्पना की 
गई । इसी समय बौद्ध बर्म की महायान शाखा विकसित 
हुई | मौलिक बौद्ध-धर्म हीनयान रह गया। हीनयान ये कोई 
मनुष्य केवल अपने व्यक्तिगत निर्वाण के लिए प्रयत्न कर सकता 
है, पर महायान के अनुसार अनेक बार जन्म लेकर भी सभी प्राणियों 
की निर्वाण प्राप्ति का यत्न किया जाता था । इस प्रकार हीनयान 
महायान की तुलना में हीन सिद्ध होता है । नागार्जुन ने महायान 
शाखा के सिद्धातो का विशद विवेचन करके उसे प्रतिष्ठित 
किया था। 


महायान, शेष और वेष्णव धर्मों का एक दूसरे पर प्रभाव 
पडा । तीनो धर्मों मे मन्दिर और मूतियों की स्थापना और पूजा 
होती थी । वेष्णव धर्म के अनुसार गौतम बुद्ध भी विष्णु के अवतार 
माने गये । दोनो धर्मों के निकट सम्पर्क में आने पर, समानता ही 
के कारण, वौद्ध धर्म वैष्णव धर्म में अन्तहित होने रूगा। बौद्ध 
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धर्म की वज्ययान गाखा के तान्त्रिक शव और शाक्त मतावलम्बियों 
के प्राय समान ही थे । 

गुप्तकाल में राजाओं और ब्राह्मण पुरोहितो के वैदिक धर्म के 
साथ ही साथ साधारण जनता का भक्ति-मार्ग बहुत छोकप्रिय 
हुआ । गीता में बताई हुईं वैष्णव भक्ति और श्वेताश्वतर उपनिपद 
में प्रतिष्ठित शव-भक्ति की पद्धति पर चलने वाले लोगों की सख्या 
बढती गई । इस भक्तिमार्ग का सब से अधिक प्रभावशाली रूप 
आज भी उस समय के बने हुए मन्दिरों और गुफाओ की मूर्तियों 
से प्रकट हो सकता है । जैन और बौद्ध सम्प्रदायों में भी उस समय 
धारमिक मतिकका का विकास हुआ । इन देवताओं के अतिरिक्त 
सूर्य की उपासता का विशेष प्रचार भी इस समय बढा । 


भक्त का प्रधान ग्रथ गीता है जो महाभारत का ही एक अश 
हैं । महाभारत का रचना-काल' सुनिश्चित तो नहीं है, किन्तु 
इसकी रचना की सम्भावना ई० पूवे १००० से लेकर ई० पूर्ष 
दूसरी शती तक की जाती है । ऐतिहासिक दृष्टि से गीता महाभारत 
का अग अवश्य है, किन्तु दार्शनिक दृष्टि से वह उपनिषदों का 
सार है। फिर भी गीता की कुछ अपनी विशेषताएँ है । प्राचीन 
उपनिषद-स्पष्टत अद्वेतपरक है । गीता में ईश्वरवादी तत्त्व का 


प्राधान्य है। गीता का ईश्वर, रामानूज के परमेश्वर की भॉति, 
साक्षात्‌ परब्रह्म होते हुए भी सगुण और साकार है । गीता में उप- 
निषदो की अपेक्षा भक्ति का महत्त्व अधिक है। साथ ही उप- 
निषदो के वेराग्य और सन्यास को गीता में कर्मयोग का रूप देले 
की चेष्टा की गई है । गीता में सन्‍्यास की वृत्ति को अक्षृण्ण रखते 
हुए आध्यात्मिक आदर्श का छोक-जीवन के कर्तव्य और धर्म से 
समन्वय स्थापित करने की चेष्टा की गई हैं। यह समन्वय की 
भावना गीता की विशेषता और उसका मूल सदेश है । 


रामायण ने राम का जो रूप प्रस्तुत किया उससे भी उपास्य 
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का माधुर्य भलकता है । इस प्रकार राम और क्ृष्ण को आदर्श 
मानव के रूप में प्रस्तुत करने वाले सबसे प्राचीन और आदि ग्रथ 
क्रमश रामायण और -महाभारत है। राम और क्ृष्ण सम्बन्धी 
साहित्य का आदि प्रवाह इन्ही ग्रन्थों से माना जाता है । रामायण 
का प्रणयन काल ई० पू० आठवी गती के रूगभग माना जाता है। 
रामायण के पश्चात्‌ रामविषयक काव्य कालिदास का 
'रघुवश' हैँ। इसमे दिलीप से लेकर रघु, दशरथ, राम, कुश, 
आदि अनेक राजाओं का वर्णन मिलता है । इनमे से औरो की 
तो सक्षिप्त फॉकी मात्र है, पर राम की दाथा को रामायण के 
आधार पर कुछ अधिक विस्तार दिया गया है | तीसरी शत्ती 
के आसपास भास के नाटकों ने राम के चरित्र को उज्ज्वल 
दिखाने में भरसक प्रयत्न किया । सातवी शती के उत्तरा्ध मे 
भवभूति ने महावीरचरित और उत्तररामचरित लिखकर 'राम- 
काव्य के उत्थान मे एक बडा अध्याय जोडा । उत्तररामचरित 
में लोक-सेवा और आत्मत्याग जीवन-साधना के प्रतीक है । 
इंधर पुराणों की सृष्टि भी अविकल रूप से भारतीय भक्ति- 
धारा के प्रवाह को प्रगति देती रही । रामायण और महाभारत 
इन पुराणों के स्रोत बने रहे । वेदिक काल में भी पुराण कोटि 
के साहित्य के उल्लेख मिलते हे । पुराणो का वर्तमान रूप 
पाँचवी शती से मिलने लगा है । सृष्ठि, प्रलय और पुन सृष्टि, 
आदिकालीन वशावलली, मनुओ के गुणों का वर्णन तथा राजबशों 
का वर्णन-ये ही पुराणों के पाँच लक्षण हे । जिन पुराणों में 
दाशेनिकता और भक्त का पुट है वे प्रधानत 'ब्रह्मपुराण' भाग- 
वत पुराण, और 'ब्रह्मवैवर्ते पुराण है । लिग, वामन, और मार्कण्डेय 
पुराणों में शैव और शाक्‍त सम्प्रदायों की चर्चा मिलती है। 
वराह, कूर्म, और मत्स्य पुराणों मे विष्णु के अवतारों का प्रमुख 
रूप से वर्णन है । पुणणों से भिन्न, पर उसी कोटि के, अठारह 
उपपुराण भी हे । उपपुराणों में पुराणो की अपेक्षा साम्प्रदायिक 
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विषयो की अधिक चर्चा हैं । इन पुराणी और उपपुराणो का 
सम्बन्ध वेदिक धर्म से है । 

अधिकाश पुराणो का दाशैनिक आधार ईइवर वादी हे । 
उपनिषदो के दुर्ग्राह्य निर्मुण ब्रह्म की अपेक्षा सगुण और साकार 
परमेदवर सामान्य जन के लिए सुग्राह्म है । प्रायः पुराणों मे विष्णु 
का ही प्रभुत्त और उनके अवतारो का वर्णन है, यद्यपि लिग, स्कन्द 
आदि पुराणों मे शिव को ही प्रवान माना गया है। उपासना के 
निरूपण का पुराणों में पर्याप्त महत्त्व हें। सब से अधिक महत्त्व- 
पूर्ण और छोक प्रिय पुराण श्रीमद्भागवत है। इसका प्रधान विषय 
विष्णु के अवतार श्रीकृष्ण की मनोहर कथा है । दूसरा स्थान विष्णु 
पुराण का है जिसमें विष्णु की महत्ता का वर्णन है । ब्रह्म, पद्म, नारद 
और ब्रह्मवेवर्त पुराण भी विष्णु की श्रेष्ठता के ही समर्थक हे । 
वाराहू, वामन, कूर्म और मत्स्य पुराण में विष्णु के अन्य अवतारो 
का वर्णन है । वायु, लिग और स्कन्‍्द पुराणों मे शिव की महत्ता का 
वर्णन है । विष्णु अथवा शिव की महत्ता का प्रतिपादन करनेवाले 
इन पुराणों में सहिष्णुता का दृष्टिकोण सामान्य है। कुछ पुराणों 
में विष्ण और शिव के एकत्व-प्रति-पादन द्वारा समन्वय का स्पष्ट 
प्रयास किया गया है । 

“बीरे-धीरे भविति-मार्ग से लोक-धर्म-पक्ष या कर्म-पक्ष हट्ता 
गया और उपासना में भगवान्‌ का लोक-रक्षा और लोक-मगल 
बाला स्वरूप तिरोहित होता गया और केवल ऐसे स्वरूप की प्रतिष्ठा 
की प्रवृत्ति बढती गई जो अत्यन्त गहन और प्रगाढ प्रेम का आलबन 


हो सके । नारदीय भक्ति-सूत्र से भक्ति को परम प्रेमरूपा' कहु कर 
इसी बात का प्रमाण प्रस्तुत किया है । शाण्डिल्य ने भी अपने भक्ति- 
सूत्र में भक्ति को ईवशर विषयक 'परमरति' बतलाया है। भक्‍ति 
का यह नवीन रूप एक भाव था जो भकक्‍त को ईइवर की उपासना, 
उसके सर्वत्र द्शत और साहच्निध्य की प्राष्ति के लिए प्रेरित करता 
था | श्रीमद्भागवत इसी प्रवृत्ति का मधुर फल* हैं। इस ग्रथ में 


* रामचन्र शुक्ल गे 
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यह सूचित किया गया हैँ कि 'सात्वत धर्म या नारायण ऋषि का धर्म 
नैष्फम्य-लक्षण। है । इरामे भक्ति को पूरी प्रधानता न मिलने से 
ही भागवत पुराण३ कहा गया हे । आगे चलकर यही भागवत पुराण 
कृष्णोपासफो के प्रेम-उक्षणा-भविति-योग का प्रथान ग्रथ हुआ और 
उसमें प्रकाशित श्रीकृष्ण का स्वरूप प्रेम या भक्ति का आलम्बन हुआ। 


विद्वानों" ने भागवत का रचना-काल ईसा की ६०० और ८०० 
शताब्दी के मध्य माना है। इसमे क्रृष्ण को प्रेम के आलम्ब के रूप 
में स्वीकार किया गया हे। मनोहर बालक, प्रमी युवक, राजनी तिज्ञ, 
दाशनिक ओर साक्षात्‌ ईश्वर, इन सभी रूपो में भागवत ने कृष्ण 
का चित्रण किया है । यह युगान्तरकारी ग्रन्थ था।न केवल नये 
भाव-सिद्धान्त के कारण, वरन्‌ उत्कृष्ट साहित्यिक सौन्दर्य के कारण 
भी देश ने शीघ्र ही इसके प्रभाव' की प्रधानता स्वीकार करली । 
प्रत्येक प्रान्त में पोराणिको ने इसके भावों और अभिव्यक्ति के 
रूपो को गावो के द्वार-द्वार पर पहुँचा दिया । शुद्ध 'भविति' को भागवत 
में अति मनोहर अभिव्यक्त प्राप्त हुईं । 


गीता और भागवत वैष्णवो के प्रधान ग्रन्थ है जिनमे गीता 
प्राचीन है और भक्ति का कर्म-ज्ञान-समन्वित रूप प्रत्यक्ष करती है। 
तदुपरान्त भागवत में कर्म और ज्ञान के क्षेत्र से अलग भक्ति का 
एक स्वतत्र क्षेत्र तैयार किया गया । पीछे भक्ति के सिद्धान्त-पक्ष के 
प्रतिपादन के लिए कुछ छोटे ग्रन्थ भी बने । नारदसूत्र, शाण्डिल्यसूत्र 
और नारदपाचरात्र उन्ही के उदाहरण हे। 


श्रीमद्भागवत के आविर्भाव के उपरान्त भक्ति ने जो बाह्य 
और आसभ्यन्तर रूप प्राप्त किया, उसके प्रवततको मे चार मुख्य 





 भागवत्त १ मे ८ तथा ११ ४ ६ 

५ भागवत १ २ १२ 

* सुरवास रामचल्रशुक्ल, पृ० रे२ तथा गुजरात एण्ड इठ्स 
लिद्रेचर फे एम सुशी पृ० १७६ 
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आचार्य दिखाई पडते हे-रामानुज, निम्बाक मध्व और वह्लभ । 
इन्होने अपनी-अपनी रुचि और भावता के अनुसार उपासना की 
पद्धतियाँ चलाई । 'रामानुज श्रीवैष्णव सम्प्रदायक के प्रवर्तक थे । 
निम्बार्क ने सन्‌ ११५० ई० के लगभग तैलगाना में सनक सम्प्रदाय 
का प्रवर्तत किया जिसमे राधाकृष्ण की शुद्ध भक्ति पर जोर दिया 
गया। मध्व ( ११९९-१२७८ ई० ) ने उससे भी दुढ सम्प्रदाय- 
ब्रह्म सम्प्रदाय की नीव डाली | वबलल्‍लभ (१५ वी शता ) ने पृष्टिमार्ग 
का प्रवर्तत करके भगवान्‌ के अनुग्रह पर विशेष जोर दिया । इस 
सम्प्रदाय मे बालकृष्ण की उपासना का विशेष महत्त्व है । 


यह तो पहले ही कहा जा चुका हैं कि भक्ति की नई धारा को 
प्रामुख्य देने वाला ग्रथ भागवत था। भागवत में भाव-भकति का 
महत्त्व होते हुए भी 'राधा' का कोई उल्लेख नही है। रामानुज 
के समय में भागवत का प्रचार हो गया था, और उन्होने उस पर 
श्रीभाष्य लिख कर उसकी मान्यता मे भी योग दिया है, किन्तु 
भागवत के कृष्ण के स्थान पर रामानूजीय भवित में विष्णु ही 
प्रमुख रहे हें । लक्ष्मी जी उनकी परमप्रिया रही है । विष्णु की स्थिति 
ने राधा को तो क्या, रुक्मिणी तक को श्रीसम्प्रदाय की मान्यताओं 
में प्रतिष्ठित नही होते दिया है, किस्तु इसमें सन्देह नहीं कि 
'राधा' का उदय भागवत के उपरान्त भक्ति की नई धारा के प्रवाह 
मे ही हुआ हैं । इसका सकेत भागवत में मिलता है कि कृष्ण को 
एक गोपी अत्यन्त प्रिय हे, पर 'राधा' का नाम सामने नही आता है। 
तई धारा ने ऐश्वर्यमयी लक्ष्मी अथवा महारानी रुक्मिणी के स्थान 
पर सामान्य लोक से अधिक मानवी प्रेममूर्ति 'राधा' को जन्म देकर 
८०० ई० से पूर्व राष्ट्रीय कल्पना की प्रवृत्ति की एक सक्षिप्त रूप- 
रेखा भी रखदी है । ८५० ई० के आसपास धध्वन्यालोक' में श्रीकृष्ण 
के साथ-साथ राधा की पूजा भी दिखाई गई है । लगभग ९८० ई० 
में राधा को कृष्ण-भार्या के रूप मे देखा गया हैं। धारा के राजा 
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अमोघवर्ष के शिलाछेख ( ९८० के आसपास ) से यह तथ्य 
प्रमाणित हो जाता है । 


आलवारो ने भवित के प्रचार में कुछ अवशेष नही 'रहने दिया' 
था। वे 'ईदवर के दीवाने थे | उनमे से एक राजा, दूसरा भिखारी, 
तीसरी एक स्त्री, और चौथा एक शूद्र था। नारायण की जिस 
भक्ति का उक्त आलवारो ने प्रचार किया उसके अच्तर्गत परम 
प्रेम और आत्मसमर्पण से ईश्वर की प्राप्ति किसी को भी हो 
सकती है । इसमे जाति, पद और सस्क्ृति का कोई प्रतिबंध नहीं 
है । उनके 'भक्ति-गीत' 'वैष्णव-बेद! के नाम से दक्षिण में बड़े 
लोकप्रिय हो चुके हे । 

इन आलवारो के उपरान्त आचार्यो का समय भता है जिन्होंने 
भक्त को दाशेतिक आधार प्रदाव किया | सत्‌ १००० ई० के 
आसपास यामुनाचार्य ने प्रपत्ति-सिद्धान्त को जन्म दिया। उन्ही के 
प्रपौत्र रामानुज थे जिन्होंने भक्ति-आन्दोलन को पूर्णतः दार्शनिक 
पृष्ठभूमि प्रदान करके 'विशिष्टाह्वेतवाद' का पद दिया । 

पाचरात्र का प्रामाण्य सब को मान्य है, परन्तु श्रीवेष्णव-मत 
पर पाचरात्र का विशेष प्रभाव है । वेष्णव पुराणों मे विष्णु पुराण 
को 'रामानूज ने तथा श्रीमद्भागवत को वल्‍लभ ने अपनाया है । 
इन सब आचार्यों का सामान्य प्रयत्न शकराचार्य के मायावाद अर्थात्‌ 
जगत्‌ के मिथ्यात्व का प्रतिषेध था । ये भक्त होने के साथ-साथ 
दाशनिक भी थे । इन्होने उपनिषद्‌ और ब्रह्मसूत्र के चिन्तन से 
ब्रह्म के स्वरूप का बोध प्राप्त करके उक्त मतों में अपनी-अपनी 
रूचि और भावलज्ञा का प्रकाशन किया है । 

श्रीमद्भागवत में श्रीकृष्ण के मबर रूप का विशेष वर्णन होने 
से भक्त क्षेत्र में गोपियों के ढंग के प्रेम का, माधुयें भाव का, 
द्वार खुल गया । सब सम्प्रदायों के कृष्ण भक्त भागवत में वर्णित 
कृष्ण की ब्नजलीला को ही लेकर चले क्योकि उन्होने अपनी 
प्रेमलक्षण। भक्ति के लिए कृष्ण का मथुर रूप ही पर्याप्त समभझा। 
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बे कृष्ण को केवल प्रेम-क्रीडा के एकान्त क्षेत्र में रख कर ही 
देखते रहे । श्रद्धा का अवयव, जो महत्त्व की भावता में निमस्त 
करता है, छूट जाने से वे (क्रष्ण-भक्त) कृष्ण के छोक-रक्षक 
और लोक-मगलकारी स्वरूप को सामने न छासके । भगवान्‌ के 
धर्म-स्वरूप को इस प्रकार किनारे रख देने से उसकी ओर 
आकर्षित होने और करने की प्रवृत्ति का विकास क्ृष्ण-भकतों 
में न हो पाया । फल यह हुआ कि क्ृष्ण-भक्त कवि अधिकतर 
फुटकल श्रृगारी पदों की रचना मे ही लगे रहे । उनकी रचनाओं 
में न तो जीवन के अनेक गभीर-पक्षों के मासिक रूप स्फ्रित 
हुए, न अनेक रूपता $ आई। 


भागवत के पीछे जितने क्रृष्णोपासना-सबधी सप्रदाय चले 
उन्होंने कृष्ण को वात्सल्य और श्ुगार के आलूबन के रूप में 
ही लिया । उन्हें गोपीवल्लभ की प्रेममूति ही आराधना के उपयुक्त 
दीख पडी । यद्यपि कृष्ण का आविर्भाव भी लछोक-कटक आततायियों 
का पराभव करके धर्म की शक्ति और सौन्दर्य का प्रकाश करने 
के लिए कहा गया है, पर क्ृष्ण-भक्तो ने भगवान्‌ के स्वरूप में 
केवल सौन्दर्य ही देखा । इसके विपरीत रामोपासक भकक्‍त-सम्प्रदाय 
शक्ति, शीक और सौन्दर्य-तीनो विभूतियों से समस्वित “राम 
मे अपने हृदय को लीन करता आया । यद्यपि भगवान्‌ के इसी रूप 
में धर्म के पूर्ण रूप की भावना सनिहित रही है, फिर भी 
कृष्ण का सौन्दर्य ( लीलादि में ) भक्त हृदय को खीचता 
रहा है। 

सन्‌ १०१७ ई०-११२० ई० का युग रामानूज का समय था। 
उस समय प्रम॑-क्षेत्र में बडी उच्छु खलता फैछ रही थी। दर्शन के 
क्षेत्र मे शकर का मायावाद छारहा था और व्यवहार में अनेक 
मत-सतान्तर फैले हुए थे । शिव, विष्णु और शक्ति की उपासना 


$ रामचख शुक्ल सुरवास, पृ० १३२- 
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प्रचलित थी और मायावाद की आड में नाथ-सम्प्रदाय हृठयोग का 
प्रचार कर रहा था। पूर्व में वाममार्गी स्त्री-उपासक सहज-मत का 
जन्म हो गया था | त्रिपुरसुन्दरी-पूजा प्रचलित थी। ऐसे समय मे' 
रामानुजाचार्य ने वेष्णव धर्म का सगठन एक नये प्रकार से 
किया । उन्होत उन सब धर्म सम्प्रदायों को स्वीकार करलिया 
जो शारत्र-विहेत थे और उनका वैष्णव धर्म से सबंध 
स्थापित किया ।” 


शकर ने शैव-धर्म के प्रचार के साथ-साथ बौद्ध शून्यवाद के 
खण्डन में ज्ञान का विशेष आश्रय लिया था। इससे उनका भक्ति- 
धर्म कोई विशेष प्रगति न कर सका | शकर के मायामय अद्वेतवाद 
में भक्ति को सहारने की शक्ति न थी। उससे अस्मिता की वृद्धि 
के साय-साथ निराशा की गति भी तीत्र थी । शकर ने जिस मायावाद 
से जगत्‌ को मिथ्या सिद्ध करके ब्रह्म और जीव की एकता सिद्ध 
की थी, रामानूज ने उसी पर आक्रमण करके जगत्‌ की सत्यता का 
प्रतिपादत किया और जीव को ब्रह्म का (ईह्वर का) विशेषण 
बता कर विशिष्टाइत का प्रवर्तेत किया | रामानुज का नया मत 
खण्डन-मण्डन के लिए नहीं था, वरन्‌ अहताजन्य दोषो के निवारण 
एवं अहतजन्य निराशा के स्थान पर आशा की प्रतिष्ठा के लिए 
था | अतएवं जहाँ उन्होंने गयावाद का खण्डन किया, वहाँ अपनी 
उपासना-पद्धति में भक्ति को भी स्थान देने की आवश्यकता समभी । 
उन्होने जहाँ द्विजातियों को भक्ति का अधिकार दिया, वहाँ शूद्रो के 
लिए प्रपत्ति का उपदेश किया | 


रामानुज के उपरान्त वलल्‍्लभाचाये ( सन्‌ १४७८-१५३० ) 
तक भव्ति-आन्दोल के विकास की अनेक सरणियाँ बनी । 
रामानुन के कुछ ही दिनो पद्चात्‌ १२ वी शताब्दी में 
आन्थ्देश में निम्बाके उत्पन्न हुए। उन्होंने भक्ति और प्रवत्ति को 
एक मानकर भक्त के क्षेत्र को विस्तीर्ण किया । रामानुज ने नारायण 
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तथा लक्ष्मी को अधिक महत्त्व दिया था, परन्तु निम्बाके ने कृष्ण 
तथा राधा को उपास्य माना । उनके कुछ ही समय' पश्चात्‌ उनके 
अनुयायियों की सख्या बढती गई और ब्रज और बगारू में राधा' 
का प्रचार अधिकाधिक होता गया ॥ कृष्ण के साथ राधा की 
अवतारणा भक्ति-आन्दोलन की एक बडी घटना है । 

राधा की अवतारणा से भारतीय भक्ति-क्षेत्र में पहली बार 
मधुर-भाव की उपासना को जन्म मिला । इसी समय इस माधुये- 
भाव से मिलती-जुलती एक उपासना-पद्धति सूफियो ते भी अकुरित 
कर रखी थी। शक्ति की उपासना के कारण बगाल में मधुर-भाव' 
की भक्ति के लिए पहले ही पृष्ठ-भूमि बत चुकी थी । कृष्ण की 
लीला-भूमि, ब्रज मे तो उतकी अनेक लीकाओ का अभाव होने के 
लिए कारण ही क्या था ? 

कृष्ण-भक्ति की दुदुभि देश-भर में बज चुकी थी। दसवी 
शताब्दी में पतनोनन्‍्मुख बौद्ध-धर्म ने बगाल के कान्ह भट्ट के प्रभाव 
से प्रभावित होकर, गुरु के प्रति अबेध प्रेम एवं पूणते कायिक तथा 
मानसिक समपंण का प्रचार किया | इसीसे भकक्‍त्र को मुवित मिल्क 
सकती थी । इधर लछोक-गीतो, उत्सवी और त्योहारों के द्वारा 
राधा-कृष्ण की प्रेम-लीलाएँ देश में अति प्रिय बन गईं थी । उन्होने 
लोक-हृदय को तो विशेष रूप से जीत लिया था। इन दोनों 
धाराओ ने कृष्ण-भक्ति के प्रवाह को ओर भी दृढ़ बना दिया। 
ग्यारह॒वी शताब्दी में उम्ापति ने और बारहवी में गीतगोविन्दकार 
जयदेव ने कृष्ण-रस से आपूर्ण कलात्मक रचनाओ द्वारा भावुको को 
मत्रमुग्ध-सा कर लिया था। देश के भकत-कलाकारों पर गीत- 
गोविन्द का प्रभाव तो इतना पडा कि अपनी रचना के एक 
शताब्दी के भीतर ही उसकी गणता 'क्छासिक' रचताओ मे होने 
लगी । 

रामानूुज के लगभग २०० वर्ष बाद सन्‌ १२३७ ई० में 
मध्वांचायें का जन्म हुआ । उन्होने वेराग्य और नवधा भक्ति पर 
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विशेष जोर दिया । उन्होने विष्णु को परमात्मा मात कर उनके 
अवतार राम और कृष्ण को उपास्य ठहराया, किन्तु कृष्ण पर 
अधिक बल दिया। इसके बाद विष्णु स्वामी ने महाराष्ट्र में विष्णु- 
भक्ति को विशेष रूप से प्रतिष्ठित किया । 


चौदहवी गाताब्दी मे नवद्वीप (नदिया), जहाँ परवर्ती बौद्धो 
ने प्रेम को ही निर्वाण का एकमात्र साधन बतलाया था, चडीदास 
के रसभीने प्रेमगीतोी से गूज उठा। यह विद्वान ब्राह्मण सहजिया 
सम्प्रदाय का था, किन्तु उसके प्रेमगीतो में लौकिक प्रेम अपने दिव्य 
और अलौकिक रूप में व्यक्त हुआ था । 

रामानुजादि आचार्यों का सबध दक्षिण से था। उनके मत 
की विशेष प्रतिष्ठा दक्षिण में ही हुई थी, किच्तु 'रामानन्द 
(१३३०-१४४५ ई०) ने वक्षिण के आचार्यों के मत को अधिक 
सार्वजनिक रूप देकर उत्तर भारत में प्रचलित करने का विशेष 
श्रेय प्राप्त किया। रामानन्द ने रामानूज के श्रीसम्प्रदाय को व्यापक 
और लोक-प्रिय. बनाया। उन्होंने भक्ति-क्षेत्र में स्त्रियों और 
अछूतो तक को अधिकार दिया। विष्णु अथवा नारायण के स्थान 
पर उनके अवतार राम की भक्ति का प्रचार भी इन्होने ही किया। 
इनके उपदेशो की विशेषता यह थी कि वे सस्क्ृत मे न होकर 
लोक-भाषा में थे। भाषा के क्षेत्र मे यह एक अपूर्व क्रान्ति थी। 


रामानन्द के पश्चात्‌ तो उत्तर भारत मे भक्ति का तार बँध 
गया । रामानन्द के कुछ विशेष सिद्धान्तो के प्रभाव से सतमत का 
उदय हुआ। सतो में सबसे अधिक लोक-प्रिय कबीर (१३९८ ई०- 
१५१८ ई०) हुए जो सतमत के प्रवर्तक भी माने जाते है । सन्त- 
मत में राम का सगुण साकार रूप छोड कर निर्गुण निराकार रूप 
स्वीकार किया गया। यद्यपि भारत के धामिक इतिहास में सन्‍्तमत 
एक महत्वपूर्ण आन्दोलन के ताम से विख्यात रहेग।, किल्तु उसका 
मेरुदण्ड भक्ति-भाव ही था । कबीर, उनके समकालीनो और भनु- 
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यायियों के प्रयास से सतो के अनेक सम्प्रदाय शीघ्र ही स्थापित 
हो गये और उन्होंने समस्त उत्तर भारत को रागात्मिका भक्ति 
की लहर में डुबा दिया। 

वेष्णव. भक्ति की परपरा में प्रेम के आलम्बन राम और 
कृगण (विष्णु के अवतार) ही रहे है, किन्तु रामानन्द के पश्चात्‌ 
कबीर आदि निर्गुण सन्‍्तो के हाथो मे पडकर 'राम' अपने रूप 
और गुण को खोकर 'निर्गुण-निराकार' ही रह जाते हे । यो तो 
(हरि' आदि नाम भी सनन्‍्त-भकतों की रचनाओ में मिलते हे, किन्तु 
वे सब एक ही निर्गुण के प्रतीक है । “ना दसरथ घरि औतरि 
आवा, ना जसवै ले गोद खिलावा”, कह कर कबीर ने 'राम' और 
कृष्ण” से अवतारत्व छीन कर उन्हें निर्गुण बना दिया है। इस 
निर्गुण परमात्मा की प्राप्ति के साधन में कबीरादि ने कायिक 
तत्वों को बडा महत्त्व दिया है। उन्होने भक्ति को न केवल 
अव्यक्त में निहित किया हैं, वरन्‌ कायिक साधना का प्रचार भी 
किया है। इससे भक्ति सरक के स्थान पर जटिल और दुरूह बन 
गईं है। वैष्णव भक्ति के आधार, रागात्मिका वृत्ति मे ऐसी 
जठिलता के लिए कोई अवकाश नही है। उसमे प्रेम का वहु सरल 
रूप है जिसे सब लोग जानते हे । जिन वैष्णव भकतो का भन्‍्यत्र 
नाम लिया जा चुका है, उनकी प्रवृत्ति इसी सरलूता और सुगमता 
की ओर रही है। वे किसी ज्योति या प्रकाश का ध्यान नही करते, 
प्रत्युत वे उस रूप-माधुरी को मन में लाने के लिए ध्यान करते हे 
जिसकी कत्पना रूप बन कर उनकी दृष्टि में समाई हुई है। उतका 
ध्यान किसी अनाहत नाद' का आश्रय नहीं लेता और न वे सुरति- 
निरति के भमेले मे पड कर किसी अव्यक्त निर्गुण तक पहुँचने 
का प्रयत्त ही करते है । अतएवं सत्य यह है कि वेष्णय भक्ति 
का रागात्मक रूप सहजयानियों और नाथपथियों के कायिक आग्रहो 
के कारण विकृत हो गया। उन्ही के प्रभाव से कबीर का प्रेम 
सफल नही हो पाया है, यद्यपि कबीर ने उसकी सफलता के लिए 
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भरसक चष्टा की हे। सत-मत में “निर्मुण” का आग्रह भारतीय 
भक्ति-मार्ग में अपूर्व उत्क्राति है | निर्ण और अव्यक्त को लेकर 
कभी कोई भक्ति-मार्ग भारतीय आर्य-धर्म के भीतर नहीं चला। 


निर्गुणोपासना में माधुय-भाव की स्थिति भी दिखाई पडती है, 
किन्तु उसमें लीलापक्ष का अभाव है। वहाँ केवल ध्यानपक्ष है, 
ध्यान भी निराकार ईश्वर का | अत पति के रूप का मूल मे ही 
आरोप करना पडता हैं। क्ृष्ण-भक्ति-मार्ग मे जो क्रुष्ण लिए गये 
हैं, वे वास्तव में श्रगार के आलब॒न रहे हैं, पर इस्लाम या 
ईसाई-धर्म में प्रियतम का आरोपमात्र हैं। इस कारण इन धर्मों 
के भकतो में माधुय-भाव रहस्यवाद का एक अग है, पर क्ृष्णों- 
पासको में वह भगवान्‌ की तरलीला का एक विज्ञात अग है। 


पन्द्रहवी शताब्दी के अन्त और सोलहवी के आदि में कृष्ण 
भक्ति ने भारत मे एक धार्मिक क्रान्ति को जन्म देकर भक्ति को 
मधुरतर बना दिया। इस काल के कुछ पूर्व वल्‍्लभाचार्य के गुरु, 
विष्णु स्वामी, जो सन्त ज्ञानेश्वर के भी गुरु थे, राधाक्ृष्ण सम्प्र- 
दाय का बडे जोरो से प्रचार कर चुके थे । महाराष्ट्र प्रदेश मे सन्त 
जञानेश्वर, नामदेव, एकनाथ और तुकाराम ने जिस भक्त का प्रचार 
किया, उसमे राधाक्ृष्ण के महत्त्व की प्रतिष्ठा के साथ-साथ 'कान्त- 
भाव' की पावनता सुरक्षित थी, किन्तु चेतन्य द्वारा प्रतिपादित भक्ति 
में मधुर भाव को प्रतिष्ठित क्रिया गया था। उसमें राधा और 
कृष्ण के, प्रिया और प्रेमी के, हृदयों का प्रबल आकर्षण है । चेतन्य 
की भक्त में बौद्ध-भक्ति' की छाया स्पष्ट है । 


चैतन्य का समय १४८५ ई० से १५८५ तक हैं। यद्यपि उनका 
सम्बन्ध प्रधानत बगाल से रहा, किन्तु उन्होंने ब्रज-देश के गौडीम 
वैष्णवों को एक नई दिशा प्रंदात की और उतकी भक्ति-भावना ने 
ब्रज के भक्‍तो और भकत-सम्प्रदायों को भी प्रभावित किया। यह 
तो ऊपर ही कहा जा चुका है कि चेतन्य की भक्त में मधुर -भाव 


२२१ 


की प्रधानता थी। वे राधा के महाभाव को आददा मानते थे । भक्त 
का लक्ष्य भी साधना द्वारा इसी तनन्‍्मयता का उपलाभ होना 
चाहिए, यह उनकी साधना का मूल मन्त्र था। उनकी साधना 
मुख्यत व्यक्तिगत साधना थी और उसे शास्त्र का रूप बहुत बाद 
में दिया गया। 


चैतन्य के समकालीन श्री वल्लभाचार्य थे | भक्ति-क्षेत्र मे उनका 
उदय चेतन्य से कुछ पहले हो चुका था। वल्लभाचाय का समय 
१४७८ ई० से १५३० ई० तक माना जाता है। वे शास्त्रज्ष और 
सस्कृत के धुरन्धर पडित थे। वे आचाये भी थे, केवल साधक और 
भक्‍त ही नही थे । उन्होने अन्य आचायों की तरह जीव, ब्रह्म, माया, 
जगत्‌ आदि दार्शनिक विषयो पर गूढ गवेषणाएँ की और शकर के 
मायावाद के विरोध में 'शुद्धाद्देत' दशन की प्रतिष्ठा की। उपासना 
के क्षेत्र मे उन्होंने राधा को स्वीकार नहीं किया । इससे स्पष्ट है 
कि वे मधुर भक्ति के समर्थक नही थे । उन्होने श्युगारपुर्ण प्रसगो 
को रूपक बना कर भागवत की व्याख्या की । उन्हें केवल मात्र लीला 
नहीं माना । इससे उनका दृष्टिकोण स्पष्टत हमारे सामने आ जाता 
है । उन्होने बालकृष्ण की (नवत्तीतप्रिय की) उपासना का एक 
विस्तृत आयोजन खडा किया । इसमे श्रीकृष्ण की बालमूर्ति (श्री- 
नाथजी ) की उपासना की जाती है । 


वल्लभाचारयं और उनके पुत्र विद्ुल्नाथजी ने 'अष्टछाप' की 
स्थापना कर के भक्ति के पायो को और भी दृढ कर दिया था। 
रूप और जीव गोस्वामियों ने भी भक्ति के प्रसार में कुछ कम सह- 
योग नहीं दिया था। 'उज्ज्वलनीकूमणि' और “भक्ति-रसामृत-सिधु' 
भक्ति-सम्बन्धित अनूठे ग्रन्थ हे । इधर अष्टछाप के कवियों में सूर- 
दास, नन्‍्ददास और परमाननन्‍ददास को भला कौन भुला सकता है * 
इन सब में सूरदास ने भक्ति क॑ प्रसार मे अधिक योग दिया । सूर- 
सागर भक्त सूरदास के हृदय का स्वाभाविक उन्मेष है। उसमे 
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रामानुज से लेकर वतलभाचायें तक विकसित भक्ति-भावता के 
उत्कृष्ट रूप के दर्शन होते है । सूर की कविता वल्लभीय पृष्टिमार्ग 
और शुद्धाह्वैत-सम्बन्धी मान्यताओं पर तो पूरी उतरती ही है, वह 
स्त्रय भी अपने मे पूर्ण है और उसमे तत्कालीन भक्ति-भावता के 
विविध रूपो (दास्य, वात्सल्य, माधुये एवं सख्य) के सुन्दरतम दशेन 
होते है । 


इधर राम-भवित के क्षेत्र में भी अनेक भक्त अवतीण हुए है, 
किन्तु रामानन्‍्द के बाद भक्‍तों में किसी का ताम विशेष रूप से 
स्मरण किया जाता है तो तुलसीदास का। तुलसीदास ने उत्तर-भारत 
के भवित-क्षेत्र मे जो ऋष्ति की उसे भारत का इतिहास ही नही, 
भविष्य भी भुला नही सकता । वे प्रमुखत भक्त थे, तदनन्तर कवि, 
किन्तु कही-कही उतका 'चिन्तक' भी मुखर हो उठता है। उन्होंने 
उत्तर-काड में ईश्वर, जीव, भक्ति आदि की जो व्याख्या प्रस्तुत की 
हू, उससे हम उनकी सैद्धान्तिक रुचि का भी अनुमान लगा सकते 
हे । इसके विपरीत सूरदास ने अपने काव्य में कही भी इस रुचि 
को प्रकाशित नही किया । उनका काव्य उन्तकी भक्ति-साधना का 
अनिवार्य अग था । दूसरो के लिए वह भले ही काव्य हो, किन्तु 
सूरदास के लिए वह उनकी वृत्तियों के परिष्कार का साधन था। 
वह भगवल्लीला का ज्ञान मात्र था। इससे यह न समझ लेना 
चाहिए कि वे पुष्टिमागें के धामिक और दाशैनिक सिद्धान्तो से अव- 
गत नही थे । 'चौरासी वैष्णवन की वार्ता' से पता चलता है कि वे 
पुष्टिमा्ग के सिद्धान्तों से अच्छी तरह अवगत थे। विद्वलनाथजी 
ने तो उन्हें पुष्टिमार्ग' का जहाज तक कह डाला है। 


सत्नहवी शताब्दी के पश्चात्‌ भक्ति-धारा की प्रगति रुक गई। 
अनेक सम्प्रदायों में टूट-फूट होकर पुराने सिद्धान्तों का ही पिष्ठ- 
पेषण होता रहा । जनता के हृदय से भक्ति का कितना ही प्रभाव 
रहा हो, लेखनी पर भक्ति का प्रभाव शिथिल्ल पड गया था । रीति- 
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जाए जैसे देह, गेह, धन, पुत्र, कलूत्र आदि में यह सहज ही मग्त हो 
जाता हैं। तभी समभफ्रियें कि भकत का उदय हो गया, भगवान्‌ के 
चरणो मे दुढ प्रेम हो गया । बस, फिर क्या है ? ढद्वों से मुक्ति 
मिल जायगी, अभिमान दूर हो जायगा, ज्ञान में तत्लीनता हो 
जायगी, विषयो से विरति हो जायगी, अनेक परीक्षाओं में सफलता 
मिलेगी और सर्व हितैषिता तया मत की सिर्मलता सिद्ध हो जायगी। 
भला, फिर सुख-निधि, चतुर भगवान्‌ राम प्रसन्न होकर वशीभूत' 
क्यो न होगे ? किन्तु यह राम के अनुग्रह से ही सम्भव हो सकता 
है ।/ अत तुलसीदास भगवान्‌ से इसी प्रकार के प्रेम की याचना 
करते है कि “हे रघृताथ, जिस प्रकार कामी को स्त्री और लोभी 
को धन प्रिय लगता है उसी प्रकार आप मुझे निरन्तर प्रिय लगते 
रहे ।? सम्भवत ऐसी प्रेम-पद्धति की शिक्षा तुलसीदास को भक्त 
प्रल्लाद से मिली हो। वे भी विष्णु पुराण में भगवान्‌ से ऐसी 
ही भक्ति की याचना करते हे। पार्थिव प्रेम और भगवत्प्रेम की 
पद्धति एक होते हुए भी दोनो की स्थितियों में प्रथित अन्तर 
हैं। आसक्ति के सब पाथिव लक्ष्य नश्वर होने से सान्‍्त हे, 
किन्तु भक्ति का लक्ष्य अनव्बर और अनस्त है। 


जब अनुरक्ति का प्रवाह अनेक से एक की ओर, सान्‍्त से 
अनन्त की ओर, जगत्‌ से भगवान्‌ के चरणों की ओर मुड जाता है, 
उसी दशा में भक्ति का रूप बनता है। विनयपन्निका मे भक्ति का 
यही रूप सामने रखते हुए तुलसीदास कहते है “जिसे श्रीराम और 
सीता प्रिय वही हे उसे करोडो वैरियों के समान समझ कर छोड 
] बि० पु०, ए०४ 
2 कामिय नारि पियारि जिमि, लोभिय प्रिय जिसि दाम । 
तिमि रघुनाथ निरन्तर, प्रिय लागहु मोहि रास ॥! 
3 या प्रीतिरविवेकार्ता विषयेष्वतपायित्ती । 
त्वामनुस्मरत सा में हृदयान्मापसपेतु ॥। 
बि० पु०, १ २० १६ 
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देता चाहिये, चाहे बहु अपना परम स्नेही ही क्यो न हो । 
जिसके कारण राम के चरणो में स्नेह हो, वही सब प्रकार से हितेषी, 
पूज्य और प्राणो से भी अधिक प्रिय है । बस यही हमारा सिद्धान्त है |” 
यही अनन्य भक्ति का लक्षण है । 

राम के पूछने पर उनके निवासोचित स्थान बतलाते हुए 
वाल्मीकि उक्त लक्षण ही की ओर सकेत करते हुए कहते है “हे 
तात' स्वामी, सखा, माता, पिता, गुरु-सब कुछ जिनके तुम्ही हो 
उन्तके मन-मदिर में तुम दोनों भाई सीतासहित निवास करो? |” 


और वनगमन के लिए उद्यत लक्ष्मण राम के प्रति अपनी 
विनयोक्ति में उसी अनन्यता का परिचय इस प्रकार देते हे “हे नाथ ! 
में स्वभाव से कह रहा हूँ, मेरा विश्वास कीजिए कि में आपके 
सिवा और किसी को माता, पिता और गुरु नही समभता हूँ। है 
दीनबन्धो | सर्वान्तर्यामिन्‌ जगत्‌ में जहाँ तक स्नेह और नाते है 
तथा ज्षास्त्र में जिनके प्रति प्रीति और विश्वास की बात कही गई 
है, मेरे लिये तो वह सब कुछ आप ही है? ।” 

अनन्य' भक्ति का यह लक्षण नया आविष्कार नही है| शाडिल्य 
के “सा परान्रक्तिरीइ्वरे, इस सूत्र में इसी लक्षण की ओर सकेत 
हैं और नारद ने “सा त्वस्मिन्‌ परमप्रेमरूपाः” द्वारा इसी की पुष्टि 
की हैं । भक्ति की परमता केवल परमात्मा म सिद्ध होती है क्योकि 
जगत्‌ के अनित्य नानात्व के नित्य समाहार की प्रतीति उसी में 
होती है। जब तक नानात्व के साथ सबंध रहेगा प्रेम परमता को 
प्राप्त न हो सकेगा । तानात्व से अनानात्व में, अनेकत्व से एकत्व 
में पहुँच कर ही प्रेम अपने अखड रूप में प्रकट हो सकेगा। नानात्व 


! बि० प०, १७४ तु० की०, ना० भ० सू०, ११ 
2 रा० च० सा०, पु० ४६७ 
3 रा० च॒० झा०, पुृ० ४१५ 
4 ज्ा० भ० सु०, २ 
5 ना० भ० सू०, २ 
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की तुच्छता सामने आजायगी और प्रेम का आलबन (समष्टि-सवध 
का प्रतीक) सर्वोत्कृष्ट प्रतीत होने लगेगा । कदाचित्‌ प्रेम की ऐसी 
ही अवस्था मे सूरदास लिखते हैं 'भक्‍त का भगवान्‌ जैसा कोई 
दूसरा स्वामी नही है । सेवक को जिस प्रकार भी सुख्ध मिले भगवान्‌ 
उसे उसी प्रकार रखता है । वह भूखे को भोजन, प्यासे को जल और 
नगे को वस्त्र देता है। वह अपने भक्‍त के साथ उसी प्रकार रूगा 
फिरता है जैसे घर-वन जाते-आते-समय गाय अपने बछड़े के साथ 
लगी फिरती है । वह अत्यत उदार, चतुर, अभिलाषा पूर्ण करने 
वाला, और निर्धन के लिए करोडो कुबेर के समान है । वह याचना 
करने वाले अपने भकक्‍त की प्रतिज्ञा रखता हैं। सकट पड़ने पर 
तुरन्त दौडा आता है, वह ऐसा प्रणवीर है। वह महा कतघ्न पुरुषो तक 
के लिए करोडो उपकार करता है और एक को भी हुदय में 
नहीं लाता! ।” 


इसी प्रकार विनयपत्रिका (पद १६२) में तुलसीदास “बिनु सेवा 
जो द्रव दीन पर, राम सरिस कोउ नाहीं से राम के औदार्य की 
अनुपमता प्रतिष्ठित करते है| अनन्य प्रेम की दशा से भक्‍त को 
भगवान्‌ में ऐसे अनन्त गुणों का दर्शन होता रहता है जो उसके 
आकर्षण का केन्द्र बने रहते है । 


भक्ति स्वयं फलरूपा? है, अत वह निहेंतुक है और परान्रक्ति 
भी सिष्काम सक्ति ही को कह सकते हैँ। भक्ति का यह स्वरूप 
गीता, भागवत आदि तक ही सीमित नही है, आगे भी बढा चछा 
आता है और इससे प्रभावित होकर रसखान घोषणा कर उठते है 
कि शुद्ध और अखड प्रेम वह है जिसके लिए यौवन, गुण, रूप 





त सु० सा०, पु० हे 

2 भना० भ० सु०, ३० 

3 गीता € २७, २८ तथा गीता १९ ११ 
4 भाग० १ २. ६ 
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और धन क्री अपेक्षा नहीं है, जो स्वहित या स्वार्थ से रहित है और 
जिसमें कामना का लेश तक नही है! ।” 


प्रेम की अखडता निष्काम भक्ति में ही रह सकती है । अत 
गीता में भगवान्‌ ने स्थान-स्थान' पर 'निष्कामत्व' का उपदेश दिया 
है। वे अर्जुन से कहते हे “हे कौन्तेय ! तू जो करे, जो खाए, जो 
हवन में होम करे, जो दान में दे, जो तप करे वह सब मुझे अपण 
करके कर। इससे तू शुभाशुभ फल देने वाले कर्मबन्धन से छूट जाएगा 
और फलत्यागरूपी समत्व को पाकर ,जन्म-मरण से मुक्त होकर 
मुझे पाएगा । इसी उपदेश को मानों अगीकार करके कबीर 
भकतोचित सहज देन्य के साथ अपने समर्पण मे अनासक्ति का भाव 
भर कर कहते है | “मेरा क्‍या हैँ ? मेरा तो कुछ नही । जो कुछ है 
सब तेरा ही है। तेरा तुझे सौपने मे मेरा क्या लूगता हैं ?” 

भक्ति अमृतस्वरूपा' कही जाती है। उसमे लोकोत्तर माधूये 
होता है। “जिस प्रकार मूक गुड के स्वाद को व्यक्त नहीं कर 
सकता उसी प्रकार भगवसत्पेम वाणी द्वारा व्यक्त नही किया जा 
सकता? ।” इस 'रस को जो चखता है बही जानता है। 


भक्ति-विभोर भक्त को भगवान्‌ के सिवा और कुछ नहीं 
दीखता। वह जिधर देखता है उधर उसे भगवान्‌ का ही दर्शन होता 
है। “नेत्र, वाणी, मन--छरीर का कोना-कोना-प्रियतम का आवास 


। बिनु जोबन गुने रूप धन, बिनु स्वारथ हित जानि । 
सुद्ध कामना ते रहित, प्रेम सकल रसखानि। 
गीता & २७, २८ तथा तथा १२ ११ तथा देखिये, ना० भ० सु०, ६५ 
3 भेरा मुझ में कुछ नही, जो कुछ है सो तेरा । 
तेरा तुझ को सौंपता, का लागे हैँ मेरा। क० ग्र० पु० १६ 
द तु० की०, ना० भ० सु०, ६५ 
4. देखिये ना० भ० सु०, ३ 
5 कहे फबीर॑ गूगे गुड खाया बूझे तो का कहिये । क० प्र०, पु० १११ 
तु: को ०, ना० भ० सु०, ५१, ५२ 
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बन जाता हैं |”! यही तो भगवदासकित की वह अवस्था होती है 
जिसमें पर-छवि के लिए कोई अवकाश नही रहता। उसी की 
मानो अनुभूति करके रहीम कहते है । नेत्रो मे तो प्रियतम की 
माधुरी बसी हुईं है, दूसरे का सौन्दर्य कहाँ समाएगा ? वह अपने 
आप ही लौट जाएगा, जैसे सराय को भरी देख कर पथिक' स्वत 
ही लौट जाता है |”? सूरदास की गोपियों के हृदय में भी तद-नदन 
के सिवा और किसी के लिए स्थान नहीं हैं। भला, उनके होते 
हुए किसी जौर को कंसे बुलाया जा सकता है ।? इसी अवस्था में 
प्रेमी, प्रेम और प्रिय मे कोई अन्तर नहीं रहता ।* 


भगवान्‌ भक्त द्वारा ही मिलते हे, परन्तु भक्ति हर किसी 
को मिलती भी तो नहीं । वह केवल उसी को मिलती है जिस पर 
भगवान्‌ का अनुग्रह होता है । सच तो यह है कि “भगवान्‌ को 
केवल प्रेम (भक्ति) प्यारा हूँ ।”* प्रेम के कारण ही भक्त भगवान्‌ 
में और भगवान्‌ भक्त में निवास करते है। भरत भक्ति की इसी 
स्थिति में है। भरत के प्रेम ने राम को इतना मुग्ध कर लिया हुं 


..........०-न जननी नी लक न नल “तन आन नत- लत लीन जलन तल ली लीन लत नन न्‍ननभ लत लत ++ 


]. नब० ग्र०, पु० १२६ तु० की०, ना० भ० सु०, ५५ 
2. प्रीतम छुबटि सतत बसी, पर छवि कहाँ समाय। 
भरो सराय रहीम लखि, आप पथ्ििक फिर जाय ।। 
3 देखिये सुरदास 
“नाहिन रह्ौ हिय माह ठोर । 
नवनदन अछत फंसे आनिमे उर और ॥॥/ 
4. देखिये रहीश। 
प्रेम हरी को रूप है, त्यो हरि प्रेस सरूप । 
एक हि छू दे में लसे, ज्यों सुरण अर धूप ॥। 
5 तुम्हरिहि कृपा तुम्हाह रघुनन्दत । 
जानाह भगत भगत उर चन्दन ।॥। रा० च० मा०, पृ० ४६४ 
तु० की०, “भगवत्कृपालेशाहा” ना० स० सु०, रे८ 
6. रा० ० मा०, पु० ४७२ * “रार्माह केवल प्रेम पियारा 
तु० को०, महाभारत, १२ ३२४३ ५४, ५५ 
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कि 'जगतू राम को जपता है और राम भरत को जपते है ॥ प्रेम 
का यह आकर्षण, भक्ति का यह जादू भगवान्‌ ने गीता में स्वय 
स्वीकार किया है। वे कहते हे- यद्यपि में सब प्राणियों में समभाव 
से रहता हूँ, मुझे किसी से 'रागद्वेष नही हे, किन्तु जो मुझे भक्ति- 
पूर्वक भजते है वे मुझ में और में उनमें रहता हूँ ।”* तुलसीदास ने 
भगवान्‌ की इस प्रवृत्ति को वृहस्पति के मुख से इन्द्र के प्रति इन 
दब्दो में व्यक्त करवाया है-- यद्यपि राम समदर्शी हे, उन्हें किसी 
के प्रति राग-ढेष नहीं है, वे किसी के पाप-पुण्य या गुण-दोप को 
ग्रहण नही करते है, उन्होंने सारे ससार के लिए कम प्रवान कर 
रक्खा है, जो जसा करता है वैसा फल पाता हे, तथापि वे भक्त- 
अभकक्‍त के हृदय के अनुसार सम-विषम विहार करते है ।? “उन्हे 
अपने दास से अधिक प्रीति होती है ।* 


भक्ति पापो को नष्ट कर देती हैं । भगवान्‌ की शरण में आ 
जाने पर पापी भी पुण्यात्मा हो जाते हे। अपावन को पावन करना 
अशरण को शरण देता तथा अरक्षित की रक्षा करता भगवान्‌ का 
स्वभाव है । इसी भाव को व्यक्त करते हुए रामचरित मानस मे 
भरत राम से कहते है--है नाथ! आपकी रीति, सुन्दर स्वभाव 
और बडाई जगत्‌ में विख्यात हे। इनकी वेद शास्त्रों मे बडी प्रशसा 
है!॥ कर, कूटिल, दुष्ट, कुमति, कलकी, नीच, निशील, निरीश 
और नि शक को भी सामने शरण में आया हुआ सुनकर, एक बार 
प्रणाम करते ही, आप तुरन्त अपना लेते हैं। उनके दोषो को हृदय 
में,न लाकर आप साधु-मडली में उनके गुणों को ही प्रशसा करते 





] रा० त्० सा०, पृ० ५४४ “भरत सरिस को रास सनेही। 
जगु जप रास रामु जप जेही ॥।” 
तु० की०, गीता &£ २६ “मगि ते तेषु चाप्यहम्‌ ।” 
2 गीता ६ २६ 
3. रा० च० सा०, गु० ५४५ 
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है।! ग्रीता में भगवान्‌ ने भक्ति की महिमा और अपने स्वभाव 
का ऐसा ही वर्णन किया है । 


भक्ति रस का स्वाद ले लेने पर धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष संब 
तुच्छ एवं हेय दीख पडते हे । भक्त तो शरीर की उपयोगिता तक 
भक्ति के सबध से ही मानता है । यदि इस शरीर का उपयोग 
भगवान्‌ की भक्ति के लिए नहीं हुआ तो यह व्यर्थ है। अंत 
तुलसीदास कहते हे--जिन्होने अपने कानों से भगवान्‌ की कथा 
नहीं सुनी उनके कान साँप के बिल के समान हे । जिन्होंने अपनी 
आँखो से सतो के दर्शन नहीं किये उनकी आँखे मोरपख पर बनी 
हुई आँखो के समान ह । वे सिर, जो हरि-गुरु के पद-मूल में नहीं 
भुकते, कडवी तूँबी के समान हैँ । जिन्होंने अपने हृदय में ईश्वर 
भक्ति को धारण नहीं किया, वे प्राणी जीवित दशा में भी मृतक के 
समान है । जो जीभ राम के गुणों का गान नहीं करती बहू मेढ़क 
की जीभ के समान हैं। वह हृदय वज्ज से भी अधिक कठोर है 
जो हरि-चरित्र को सुन कर गद्गद नहीं होता ।/”” भक्ति के बिना 
शरीर की व्यथता का ऐसा ही वर्णन भागवत? में मिलता है। 
सभवत भक्‍तो में यह भाव परपरा' बना कर चला आया है। दादू 
भी भक्ति के बिना जीवन को व्यर्थ समभते हुए कहते हे---“यदि 
जीवन भक्त से सरसित नही हैं तो करोड वर्षों तक जीवित रहने 
अथवा अमर होने से भी क्‍या छाभ ?* 


सस्कृत साहित्य के भक्ति-ग्रथो में भक्ति के अनेक साधनों 
का वर्णन मिलता है जिनमें सत्सग को प्रमुख माना गया हैं। 
सत्सपय की महिमा का वर्णन करते हुए स्वय भगवान्‌ कृष्णं 


] रा० च॒० सा०, पु० ६१७ तु० की ०, गीता १८ ६६ तथा ६ ३० 
2 रा० च० मा०, पृ० ११५ 
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4 दा० बा० 7, पु० ६६, प० १२-१३ 


२३१ 


उद्धव से कहते है--“जगत्‌ में जितनी आसक्तियाँ है उन्हें 
सत्सग नष्ट कर देता है। यही कारण है कि 

भक्ति के साधन सत्सग मेरी प्रसन्नता का, मुभे वश में कर लेने 

का, जेसा सफल साधन है वैसा साधन न योग है, 

ने साख्य, न धर्मपालत और न स्वाध्याय । तपस्या, त्याग, इष्टापूर्त 
और द्रक्षिणा से भी में वैसा प्रसन्न नहीं होता । कहाँ तक कहें 
ब्रत, यज्ञ, वेद, तीथें और यम-नियम भी सत्सग के समान मुझे 
वश करने में समर्थ नहीं है ।! सत्सग अमोघ” होता हैं। उसके 
अमित प्रभाव को सब भक्‍षत एक मत से मानते चले आए हे । 
तुलसीदास कहते है--“प्राणी भक्ति को, जो स्वतत्र और सफलू 
सुखो का आकर है, सत्सग बिना नहीं पाते ।/? इसका कारण 
बतलाते हुए वे कहते हे--“सत्सग बिना भगवदुवार्ता नहीं होती, 
भगवद्‌वार्ता बिना मोह नहीं मिटता और मोह का नाश हुए बिना 
भगवान्‌ के चरणों में दृढ़ प्रेम नहीं होता । बिता प्रेम के योग, 
जप, ज्ञान, वेराग्य आदि साधनों से भी भगवान्‌ की प्राप्ति नही 
होती ।// “यदि स्वर्ग और मोक्ष के सुखो को एक साथ एक पलडे 
में और पलभर के सत्सग के सुख को दूसरे पलडे में रखकर 
तोला जाय तो वे सत्सग के बराबर नहीं हो सकते |” परच्तु 
क्षण भर का सत्सग भी दुलंभ है ।९ 'सत्सग की प्राप्ति बडे भाग्य 
से होती है और उससे प्रयास बिता ही भव-बबन' (आवागमन) 
नष्ट हो जाता है ।? सच तो यह है कि सत्संग के समान दूसरा 


भाग० ११ १२ १-२ 

देखिये, ना० भ० सू०, ३६ 

रा० च० सा०, पू० १०२० 
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कोई लाभ नही है, परन्तु वह भगवान्‌ की कृप। से ही होता है।' 
संत स्वयं अनन्य भक्‍त होता है, इसीलिए सतः समागम से 
भक्ति का प्रादुर्भाव होता है ।? भक्ति साहित्य में सत और 
भगवान्‌ में अतर नहीं माना गया। विनयपत्रिका? में 'सत 
भगवत अतर निरतर नहीं किमपि' से और सूरसागर में हरि 
हरिभकत एक नहिं दोई' से भगवान्‌ और सन्त (भक्त) की 
एकता प्रकट की गईं है । “साधु प्रतषि देव” है” से हम कबीर के 
हृदय में साधुओ (सतो) के प्रति उसी भावना का दर्शन करते 
है । सत समागमभ और भगवत्‌-समागम दोनो अन्योन्याश्रय है। 
पहले से दूसरे की और दूसरे से पहले की प्राप्ति होती है । 
“साथु सतो की सेवा से हरि प्रसन्न होते है ।” भगवान्‌ भक्तों 
के वश में हे। भगवान्‌ को पाने के लिए भक्‍तो (सतो) से प्रेम 
बढाना चाहिए । कबीर साधुसगति को ही वैकुठ” कहते है ।" 
गुरू को भी भक्ति का एक साधन मान्ता गया है। यो तो 
गुरु सतो की श्रेणी मे होने से भक्ति का सत्सग' से अछग साधन 
नहीं बनता, परन्तु शिष्य के साथ गुरु का सबंध सामान्य सत 








। रा० च० मा०, पृ० १११५ तथा 
वि० प० स्तु० १३६, पद १०, मत्र ३ तु० की०, ना० स॒० सु०, ४० 
2 देखिये, रे० बा०, पु० ३७, प० २३. तु० की०, अ० रा०, अर० काॉ०, 
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की अपेक्षा प्रगाढतर होता है, अत भक्त ग्रन्थों मे गुरु का 
निरूपण भक्ति के पुथक्‌ साधन के रूप मे किया गया है। हिन्दी- 
साहित्य में गृरु की महिमा को उसी प्रकार अक्षुण्ण रखा गया है 
जिस प्रकार वह सस्क्ृत साहित्य में मिलती है। भक्त का धर्म 
सीखने के लिए साधक को गुरु की बडी आवश्यकता होती है। 
दूसरी बात यह हैं कि गुरु अपने अनुभव के रहस्य का उद्घाटन 
करके शिष्य के साधन-पथ को परिशुद्ध बना देता है। भगवान्‌ 
को प्रसन्न करनेवाले भाव और आचरण की क्रियात्मक शिक्षा 
शिष्य को गुरु से ही मिलती है।' 

“सद॒गुरु के मिलने से सशय और भ्रम समूह मिट जाता 
है ।* मनुष्य शरीर इस ससार सागर में एक पोत है, भगवान्‌ 
का अनुग्रह अनुकूल पवन है ओर सद्‌गुरु उसका केवंट है ।? 
गुरु की आवश्यकता और कृपा का वर्णन उपनिपदो* ने भी किया 
हैं। शकर इवेताइवतर उपनिषद्‌ के भाष्य में गुरु-महिमा का 
वर्णन करते हुए कहते हैं --“जैसे तपे हुए मस्तकवाले पुरुष के 
लिए जलाशय के खोजने के सिवा ओर कोई उपाय नहीं है तथा 
भोजन के सिवा क्षुधातुर पुरुष की शान्ति का और कोई 
सावन नही है, उसी प्रकार गुरु-कृपा के बिना ब्ह्मविद्या का 
प्राप्त होना अत्यन्त कठिन हैं । गीता में गुरु-पूजा को शारी- 
रिक तपो में परिगणित किया गया है। तुलसीदास ने अपनी 
रचनाओ मे गुरु को कुछ कम सम्मान नहीं दिया। उन्होने गुरु 
को न केवल हरि-भक्ति का साधन कहा है वरन्‌ गुरु की पूजा 

4 देखिये, भाग० ११ ३ २१-२२ 

2 रा० च० मा०, पु० ७३५ 
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को हरि-भक्ति का ही एक प्रकार बतलाया हैँ । गृरु-पूजा को 
हरि-पूजा कहकर तुलसीदास ने कोई नया मार्ग तैयार नहीं किया। 
अध्यात्म' रामायण” के रचयिता की भी गुरु-पूजा के सबंध मे 
यही भावना रही है । गुरु-महिमा का वर्णन करते हुए तुलुसी- 
दास कहते हे--- जो गुरु के चरणों की घूलि को सिर पर 
धारण करते है, गृरु के प्रति श्रद्धावान्‌ है, वे मानो सकल वैभव 
को आत्मसात्‌ कर लेते है ।? मलहूकदास गुरु के प्रति श्रद्धा इन 
शब्दों में व्यक्त करते हे--“केवल गुरु के शब्दों मे विश्वास ही 
ससार सागर से पार ले जा सकता है। नानक का कहना है 
कि “ गुरु-सेवा से सब सन्‍्तापों का नाश हो जाता है।””5 


भारतीय सस्क्षृति के इतिहास से विदित होता है कि वैदिक 

काल से ही गुरु को अनुपम श्रद्धा और विश्वास का केद्ध माना 
गया है। गुरु को जितनी मान्यता वैष्णव सम्प्रदायों में दी गई 
हैं अवेष्णव सप्रदायों में भी सभवत उससे कुछ कम नहीं दी गई। 
योग-सम्प्रदायो में तो गुरुको और भी अधिक महत्त्व दिया गया 
दीख पडता है, क्योकि क्रियापरक होने से योगमार्ग की सफलता 
गुरु के मार्गदर्शन से' सम्बन्धित रहती है। शिवसहिता* 
में गुर को पिता, माता और साक्षात्‌ देव माना गया है तथा मन, 
वाणी और कमे से गृरु की सेवा करने का उपदेश दिया गया है। 
कबी र-पथ में गुरु को योगपरपरा” के अनुकूल ही महत्त्व दिया गया 

! देखिये, रा० ० सा०, पु० ६६८, बो० ४२ 
2 देखिये, अ० रा०, १० र४॑ 
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हू। सम्भवत कबीर-पथ ने गुरु-महत्त्व को नाथ-पथ से पैतृक सम्पत्ति 
के रूप में ही ग्रहण किया है । 


“यस्य देवे पराभवितर्यथा देवे तथा ग्रौ” 


इस वाक्य से रवेताइवतर उपनिषद्‌ (६ २३) ने प्राचीन काल मे ही 
गुरु को देव-समता प्रदान कर दी थी । धीरे-धीरे भेद हुट गया और 
गुरु और देव में अभेद हो गया ।' अभेद की यही भावना हमें हिन्दी 
के भक्त कवियों के हृदय में मिलती हैं। गुरु गोविन्द तो एक हें' 
कह कर कबीर ने दोनो में अभेद ही स्वीकार किया है। वल्लभ- 
सम्प्रदाय! में भी अभेद ही माना गया है। दोनो का अभेद स्वीकार 
करते हुए भी फबीर और तुलसीदास गुरु की दिशा मे कुछ और 
प्रगति कर गये है । तुलसीदास कहते है “विधाता के कोप से गुरु 
रक्षा कर सकते हे, परन्तु गुरु के विरोध से रक्षा करनेवाला जगत्‌ 
में कोई नही है ।/ तुलसीदास ने तो गुरु को केवल विधाता से ही 
बडा दिखलाया है, किन्तु कबीर गुरु को और बडा सिद्ध करने की 
चेष्टा करते हुए कहते हे “वे मनुष्य, जो गुरुको और कहते है, 
अच्धे है। याद रहे कि हरि के रूठने पर गुरु का आश्रय रहता है, 
परन्तु गुरु के रूठनें पर कही आश्रय नहीं मिल सकता ।* 


भक्ति के अनेक साधनो मे से पूर्वोक्त दो ही प्रमुख हैं। इनके 
महत्त्व का अनुमान इसी से हो सकता है कि कुछ भक्ति-ग्रथो में 
इन्हे (सत्सग और गुरु-सेवा को ) भक्ति के प्रकारो में स्थान दिया गया 
है । भागवत में तो भगवान्‌ ने उद्धव के प्रति भक्ति के अनेक 
साधनों का निरूपण इस प्रकार किया है -- जो मेरी भक्त प्राप्त 
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करता चाहता हो वह मेरी अमृतमयी कथा मे श्रद्धा रखे, निरन्तर 
मेरे गुण, लीला और तामो का सकीर्तन करे, मेरी पूजा में अत्यन्त 
निष्ठा रखे और स्तोत्रो के द्वारा मेरी स्तुति करे। मेरी सेवा-पूजा 
में प्रेम रखे और सामने साष्टाग लेट कर प्रणाम करे। मेरे भक्‍तो 
की पूजा मेरी पूजा से बढ कर करे और समस्त प्राणियों में भुझे 
ही देखे। अपने एक-एक अग की चेष्टा केवल मेरे ही लिए करे। 
वाणी से मेरे ही गुणी का गायन करे और अपना भन भी मुझे ही 
अपधित कर दे। मेरी प्राप्ति की कामना के अतिरिक्त सारी कामनाएँ 
छोड दे, मेरे लिए धन, भोग और प्राप्त सुख का भी परित्याग कर 
दे, और जो कुछ यज्ञ, दान, हवन, जप, ब्रत और तप किया जाए 
बहू सब मेरे लिए ही करे। उद्धवजी ! जो मनुष्य इस धर्मो का 
पालन करते है और मेरे प्रति आत्मनिवेदन कर देते है, उनके हृदय 
में मेरी प्रेममयी भक्ति का उदय होता है । अध्यात्म-रामायण में 
भक्ति के उक्त साधन राम ते लक्ष्मण को सक्षेप मे इस प्रकार कहे 
है --मेरे भक्त का सग करता, निरन्तर मेरी और मेरे भक्‍तो की 
सेवा करता, एकादशी आदि का ब्रत करता, मेरे पर्व-दिनों को 
मनाना, मेरी कथा के सुनने, पढने और उसकी व्याख्या करने मे 
सदा प्रेम करता, मेरी पूजा में तत्पर रहना, मेरा नाम कीर्तन करना- 
इस प्रकार जो निरन्तर मुझ में लगे रहते है उनकी मुक्त में अबि- 
चल भक्ति अवश्य हो जाती है ।* तुलसीदास ने सम्भवतत इन 
दोनो से भाव लेकर अपने ढग से राम द्वारा सक्षेप में इस प्रकार 
कहलाया है --“पहले तो ब्राह्मणो के चरणों मे अत्यन्त प्रीति हो 
और वेदोक्त' विधि से अपने-अपने धर्म में तत्परता हो। इसका 
फल फिर यह हो कि विषयो मे वेराग्य हो जाए । 
जब वेराग्य उत्पन्न हो जाता है, तब मेरे धर्म (सगवद्धर्म ) 


मे अनुराग उत्पन्न हो जाता है, श्रवणादिक नौ प्रकार की भक्ति दृढ़ 


। भाग० ११ १६ २०-२४ 
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हो जाती है और चित्त में मेरी लीछाओ पर अतिशय प्रीति हो 
जाती है। जो सन्‍्तो के चरण-कमलो मे अत्यन्त प्रेम करे, मन, कर्म 
और वचन से भजन करने का दृढ नियम रखे, मुझे गुरु, पिता, माता, 
बन्धु, पति और देवता आदि सब कुछ जाने और दुढता से मेरी सेवा 
करे, मेरे गृण गाते हुए जिसका शरीर पुलकित हो जाए, वाणी गद्गदु 
हो जाए तथा अन्तर कामादि, मद और दम्भ से रहित हो जाए, हे 
तात | में निरन्तर ऐसे मनुष्य के वश में रहता हैँ । जिनको मन, 
वचन और कम से मेरी ही गति है, जी निष्काम होकर मेरा 


थक 


भजन करते हे, में उन लोगो के हृदय-कमल में सदा विश्राम 
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करता हूँ । 


भक्ति के साधनों के वर्णन मे तुलसीदास ने जो विशेष बात 
कही है वह है ब्राह्मणों की सेवा । निस्‍्सन्देह तुलसीदास ने ब्राह्मणों 
को वही सम्मान प्रदान किया है जो उन्हें सनातन-धर्म में परम्परा 
से मिलता चला आया है। गीता में भगवान्‌ कृष्ण ने भी ब्राह्मणो 
की पूजा की शारीरिक तपस्थाओः में गणना की है। भागवत मे 
नारद युधिष्ठिर को ब्राह्मणों का गौरव दिखलाते हुए कहते हे - 
“हे यूधिष्ठिर ! भनुष्यों में भी ब्राह्मण विशेष सुपात्र है, क्योकि 
वह अपनी तपस्या विद्या और सन्‍्तोपष आदि गुणों से भगवान्‌ के 
वेद-रूप शरीर को ही धारण करता है। महाराज | हमारी और 
आपकी तो बात ही क्‍या, ब्राह्मण तो' सर्वात्मा भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
तक के इृष्टदेव है । उनके चरणों की धूलि से तीनों लोक पवित्र 
होते है ।? 
निर्ुण कवियों के अतिरिक्त उन सब भक्‍तों ने, जो वेदिक धर्म 
मे आस्था रखते है, ब्राह्मणो का महत्त्व स्वीकार किया है । कबीर 
आदि ने जहाँ अवतारवाद का खण्डन किया है वहाँ तीर्थादि और 
| रा० च० मा०, पु० ६६५०-१६ 
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जाति-पॉति को भी पाखड एवं ढकोसला मात्र कहा है । कबीर कहते 
हैं -- सब एफ ज्योति से उत्पन्न हुए है, फिर कोन ब्राह्मण और 
कौन शूद्र ?!। तानक भी जाति-पॉति का खडन करते हुए “ब्राह्मण” 
की परिभाषा करते है कि “ब्राह्मण वही है जो ब्रह्म को पहिचाने [४ 
भागवत म भक्ति को नवलक्षणा ? और अध्यात्म-रामायण 
में उसे “ नवचिद्या “ कहा गया ह। तुलसीदास आदि ने भक्ति 
को 'नवया” कहा है। हिन्दी भक्ति काव्य में 
भक्तिके प्रकार भेकति के साथ 'नवधा” शब्द भक्ति के 
नौ प्रकोरों की ओर सकेत करता है । 
भागवत मे नवलक्षणा' शब्द का प्रयोग भी इसी अर्थ भें हुआ 
प्रतीत होता है, किन्तु अध्यात्म रामायण में "नवविधा' का प्रयोग 
स्पष्टतः 'नवसाधना' के अर्थ में हुआ है । हम नहीं कह सकते कि 
साधन' शब्द विधा (प्रकार) का कहाँ तक पर्यायी है, परन्तु अध्यात्म 
रामायण मे दोनो शब्द एक ही अर्थ मे प्रयुक्त हुए हे। कुछ भी 
सही, भक्त प्रथो में सक्ति के कई साधनों और प्रकारों में सामान्यतया 
अभेद ही माना गया है यथा, सत्सग भक्ति का साधन भी है 
और प्रकार भी । 
यदि साधत और प्रकार के विवाद को छोडकर भागवत की 
नवलक्षणा' और अध्यात्म-रामायण की 'नवविवा' भक्त के रूप की 
तुलनात्मक परीक्षा की जाए तो पूर्ण साम्य नही मिलता। जिस अन्तर 
से भक्ति के प्रकारों को उक्त ग्रन्थों में प्रस्तुत किया गया है, लगभग 


कि 
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उसी अन्तर से उन्हें हिन्दी भक्ति काव्य में रक्खा गया है । 
तुलसीदास अध्यात्म रामायण की ओर भूके रहे हे और केशवदास, 
प्रमानददास आदि भागवत क। दुढता से पक्ष ग्रहण किये रहे हे । 

भागवत! में भक्ति के नौ भेद ये माने गये है -श्रवण, कीतेन, 
स्मरण, पादसेवन, अचेन, वच्दन, दास्य, सख्य और जआात्मनिवेदत । 
विज्ञानः गीता में केशव ने इन्ही नो भेदों का वर्णन किया है । यही 
पर केशव ने भक्ति से कुछ साहित्य की ओर भी प्रगति दिखलाई है। 
उन्होने भक्ति को नवरस मिश्रित प्रमाणित करने की चेष्टा की है 
तथा श्रवण को अद्भुत से, स्मरण को करुण से, दास्य को जुगुप्सा 
से, पाद-सेवन को भयानक से, वदन को बीर से, अर्चत को 
शगार से, सख्य को हास्य से, कीत॑त को रौद से और 
आत्मनिवेदन को शान्त से सबधित किया है। परमानददासः ने भी 
भक्त के ये ही नौ प्रकार स्वीकार किये हैं। उन्होंने अपने एक 
पद में उक्त नौ भेदो को उदाहरणो द्व।रा इस प्रकार व्यक्त किया 
है >नवधा भवित योग[दि सब से अच्छी है। जिस-जिसने इस 
(भक्ति) मार्ग को पकडा है वह अनन्य भाव से इस पर चलता 
रहा है । श्रवण से राजपि परीक्षित का उद्धार हो गया । कीर्तन से 
शुकदेवजी कृतकृत्य हो गये । स्मरण ने प्रत्हाद को निर्भय कर दिया। 
कमला ने पाद-सेवन से, पृथु ने अवेन से, अक्रूर ने बदल से, हनुमान 
नें हास्य से ओर अर्जुन ने सख्य से भगवान्‌ को वश में कर 
लिया। बलि ने आत्म-समर्पण-द्वारा हरि को अपने पास ही 
बुला लिया ।* 

तुलसीदास ने भक्ति के नौ प्रकारों को इस प्रकार प्रस्तुत 
किया है -'पहली भक्ति सतो की सगति करना है । भगवत्कथा 





] भागवत ७ ५ २३ अ्रत्रण कीतेस विष्णो स्मरण पादसेवन | 
अ्ेन वल्दन दास्य सस्यमात्मनिवेदनस । 
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के प्रभगो में प्रीति रखना दूसरी भक्ति हैँ । निरभिमान होकर 
गूरु के चरण कमलो की सेवा करना तीसरी और निष्कपट भाव 
से भगवद्गूणो का गान करना चोथी भवित है। दुढ विश्वास के 
साथ मेरे मत्र का जप करना पाँचवी भक्ति है जिसका वर्णन 
वेद! में भी आया है। छठी भक्ति है दम (इन्द्रिय-निग्रह करना) , 
जीछ, विरति ओर सदाचार में तत्परता, समदृष्टि होकर जगत्‌ 
को भगवन्मय देखना और भगवान्‌ से भी अधिक भक्तों (सतो) 
की पूजा करना सातती भक्ति है। यथालाभ सन्तुष्ट रहता एवं 
कभी परदोष-दर्शन' तन करता आठवी भक्ति है और सबके 
राय सरक एवं निशछल भाव रखना तथा हर्ष-विषाद छोडकर 
हृदय मे भगवान्‌ का पूरा भरोसा रखना नवी भक्ति हैं! ।” 


भक्ति के उक्त प्रकारों के लिखने में गोस्व!मीजी का भुकाव 
अध्यात्म रामायण? ही की ओर प्रतीत होता है क्योकि मानस 


। सभवत अनेक बार वेद! दाब्द से तुलसोदासजी का अभिप्राय गीता! 
या भागवत' से भी रहा है । 
2. 'रा० च० सा०, पृं० इृध८ । 

“प्रथम भक्ति सतन्‍्हू कर सगा । बूसरि रति सम कथा प्रसगा । 
गुर पद पकज सेवा, तीसरिं भगति अमान । 
चौथि भगति सम गुतगन, कर हि कपठ तजि गान ।। 

सत्र जाप सम दृढ़ विद्वासा | पचम भजन सो वेव प्रकासा । 
छुठ बस सील बिरति बहुकर्मा । तिरत निरतर सज्जन धर्मा। 
सातवें सम मोहिमय जंग देखा । मो ते सतत अधिक करि लेखा । 
आठवें जथालाभ सतोषा । सपनेहु नह वेखहि परदोषा । 
नवस सरल सब सन छलहीना । मम भरोस हिय हरण त॑ दीना । 
3. देखिये, अ० रा०, अर० का०, १० २२-२७ 

सता संगतिरेवात्र साधन प्रथम स्मृतम्‌ । 

द्वितीय. मत्कथालापस्तृुतीय. मद्गुणेरणम्‌ । 

व्याख्यातृत्व सवृवच्सा चतुर्थ साधन भवेत्‌ । 

आचार्यापासन भर्रे म्दुबुद्धयासायया सदा । 

पच्रसपुण्यदीलत्व यसावि नियसादि स्। 

निष्ठा मत्युजने नित्य षष्ठ साधनमीरितम्‌ । 

सम मस्त्रोपासकत्व साख सप्तमसुच्यते । 

मद्भक्तेष्वधिका पूजा सर्वभतेष सनन्‍्मति । 

बाहयार्थेष विरागित्व दामाविसहित तथा । 

अष्टम नव तत्वविचारों मस भामिनि । 

एवं नवविधा भक्ति साधन यस्‍्य कस्य वा । 
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में वणित तवधा भक्ति का पहला, दूसरा, तीसरा, चोथा और 
पाँचवाँ भेद अध्यात्म रामायण के पहले, दूसरे, पाँचवे, तीसरे और 
सातवे भेद से क्रमश मिलता हैँ। तुलसीदास ने छठे और सातवे 
भेद की रचना अध्यात्म रामायण के छठे और आठवे भेद के 
सम्मिलित आधार पर की है । आठवे भेद में मानसकार ने 
अपनी मौलछिकता का समावेश किया है और वें भेद में आत्म- 
निवेदन के लक्षण हे, जिसका वर्णन भागवत ने भक्ति के नौ 
भेदों के अन्तर्गत किया हैं। इस प्रकार तुलसीदास ने भक्त के 
नौ भेदों में अपने ढंग की एक आकर्षक क्रान्ति पैदा करदी है। 
सभवत सतत कवियों के भक्ति-निरूपण में 'कथा-रति' के 
सिवा तुलसीदास की नवधा भक्ति के सब उपकरण मिल सकते 
है । यद्यपि नारद, अम्बरीष आदि भकक्‍तो की कथाओं की ओर 
सकेत करके कबीर आदि ने उक्त अभाव की किसी अश तक 
पूत्ति की है, पर सिद्धान्तरूप से वे कथादि में विश्वास नहीं 
रखते । वे प्रेम-मार्ग के पथिक हे । उन्होने केवल प्रेम भगति' का 
पल्‍ला पकड रक्‍्खा है । इसी को वे 'नारदी भगति! ” कहते हे और इसी 
को 'भाव भगति” आदि अन्य नामो से भी पुकारते हे। भक्ति के 
भेदों की ओर उन छोगो की रुचि कही स्पष्टत व्यक्त नही होती । 


नाम की महिमा सब धर्मों में स्वीकार की गई है । हिन्दु-भक्ति- 
सम्प्रदायों में तो इसकी और भी अधिक मान्यता है । नास के हाथ 
में बडी शक्ति मानी जाती है। ऐसा कौनसा सकट 
भक्ति में नाम हैँ जो नाम से न कट सकता हो ? इसमें भवो- 
की सहिमा उ्छेदन तक की अमोघ शक्ति बतलाई जाती है। 
इसकी शक्ति प्रमाणित करने के लिए भक्ति-साहित्य 

से 'अजामिल' जैसे कितने ही उदाहरण दिये जा सकते है । 


। देखिये, क० ग्र०, “भग़ति नारदी सगन सरीरा,' पु० १८३ २७८ 
2. देखिये, क० ग्र०, पृ० २४५ “भाव भगति विश्वास बिन, कटे न ससे सूल” । 
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ऐतिहासिक दृष्टि से भी नाम का गौरव बहुत प्राचीन दीख 
पडता हैं । में समझता हूँ सनातन बर्मे के प्रभातक़ाल में ही प्रणव 
ने 'नाम! के नाम पर अपना भडा फहरा दिया था । समय-समय 
पर जैसी-जेसी वाय्‌ की प्रेरणा हुई उसका रुख भी (विए्णु, कृष्ण, 
राम आदि नामों के रूप में) बदलता 'रहा । सास का विकास- 
काल संभवत 'विष्णु सह्ननाम' के रबनाकाल के आगपास आता 
है और उत्तरकालीन वैष्णव साहित्य में इसका महत्त्व उढ़ता ही 
तका जाता है। हिन्दी के भक्ति-साहिटशा पर 'ताम-सबंधी 
प्रभाव डालने में सस्कृत-साहित्य के साथ-साथ परम्परा का भी 
हाथ रहा है । 


हिन्दी के निर्गुण कवियों में नाम को सगुण कवियों से कम 
गौरव नही मिला है, परन्तु दृष्टिकोण भिन्न रहे हे | चाहे जिस 
परथिच समझे जाने वाले शब्द को तोते की तरह रद डालने को 
निर्गुण कवि ताम सुमिरत' नहीं मानते । वे ऐसे नामरमरण को 
हृदय से घुणा करते प्रतीत होते हैं । उनके मता]सार वास्तविक 
शक्ति भाव में है, नाम में नहीं। नाम तो भाव का बाह्य सकेत- 
मान है । उन पड़ितो के सम्बन्ध में जो नाम में ही शवित बतलाते 
है, कबीर कहते हे-पडित मिथ्या बकते है । यदि राम कहते मात्र 
से जगत को गुक्ति गिल जाए तो खॉड कहने से मुल भी मीठा हू 
जाना चाहिए । थदि पावक के कहने से पाँव जे जाए अथवा 
जल कहने से तृष्णा शान्त होजाए और भोजन कहने से भूख का 
तिवारण होजाए तो मुक्ति भी सब किसी को मिल जाए।” 








[ पडित बाव बदते झूठा । 
राम कह्मा दुनिया गति पावे, बाड़ कहां मुख मीठा । 
पावक कह्मां पाव जें दाह, जल फह त्रिषा बुझाई । 
भोजन कह्यां भूष जें बाजे, तो सब कोई लिरि जाई । 
क० ग्र०, पृ० १०१,४० 
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इससे स्पष्ट है कि ताम-स्मरण ओठो से करने की वस्तु नहीं हे, 
हृदय से होना चाहिए । “पढ़ाने वाले के साथ-साथ तोता भी 
हरि-ताम बोलता है, किन्तु वह हरि के वेशव को नहीं जानता । 
और यदि वह कभी उडकर बन में पहँच जाए तो नाम का कभी 
स्मरण भी नहीं करेगा | कबीर कहते है कि “राम-ताम' जपने 
वाले को भी काल घसीटे ले जारहा हे ।”? याद केवल राम में 
शवित होती तो मृत्यु का इतना दुस्साहस नहीं होत।। दस- 
लिए यह सिद्ध है कि निर्गुण-मत में ताम-स्मरण का मूछ प्रेम 
माना गया है। प्रेम या भाव के बिता उसका कोई मूृत्य नहीं 
है | तुलसीदास को यह मान्य नहीं है । भागवत के स्व॒र म वे 
कहते है कि “नाम सब प्रकार से सर्वत्र कल्याण करने बाला 
है, वाहे उसे कोई भाव से ले या वुभाव से, क्रोव में ले अथवा 
आलस्प में ।* 
अस्तु, निर्गुण और सगुण कवियों का ताम-स्मरण के सबंध में 
कुछ भी सिद्धान्त हो नाम की महिमा का गान दोनों ते औक स्वर 
से किया है। नाम के सबब से भक्‍त कवियों के दो पक्ष दीख पडते 
है । 'राम-भक्त' और क्ृष्ण-भक्त' | सगुण मत की रामाश्रयी 
शाखा के कवि तथा निर्गुण कवि “रामनाम' के भक्त है और कृष्णा- 
श्रयी शाखा के कवि 'कृष्णनाम' के भक्त हे, किन्तु इन दोनों के 
बीच में कोई गहरी अन्तर-रेखा नही खीची जा सकती । "रामनाम' 
के भवतों ने स्वतन्त्रता से हरि, वासुदेव आदि तामो का प्रयोग किया 
] नर के साथि सुबा: हरि बोले, हरि प्रताप न जाते । 
जो कबहू उंडि जाई जगल में बहुरि न सुरते आने । 
क० प्र०, पू्‌० १०१४० 
2. रामहि राम जपतबाँ, फाल घसीदधा जाइ । 
क० ग्र०, पू० ३७ रै८ 
3 भाग० १२१२४६३ तथा ६२ १४ 


4 रा० च॒० भा०, पृ० ३५, भाय कुभाय अनख आलस हू । 
ताम जपत सगल दिसि दसहू ॥॥ 


श्डड 


है, उसी प्रकार सूरदास आदि क्रृष्णनाम के भकतो ने रामनाम का 
प्रयोग खुलकर किया है । गिरिधर गोपाल का इदृष्ट रखने वाली 
मीरों स्मरण के समय राम और कृष्ण से कोई अन्तर तही समभती | 
उस असीम परमात्मा के अनन्त नाम हो सकते है । विष्णु सहस्न- 
नाम इसका प्रमाण है, किन्तु कबीर राम'! के पक्ष मे हे। वे लोगों 
को 'रा' का टोप और 'म' का कवच बनाने? का उपदेश देकर 
परमार्थ की रक्षा का साधन बतलाते हैँ । कबीर के पीछे तुलसी 
साहिब और शिवदयाऊक को छोडकर, रूगभग सभी निर्मुणियों ने 
अभ्यास के लिए रामनाम को ही स्वीकार किया हैं! । 
रास्क्ृत-भक्ति-साहित्य मे नाम को शक्ति का आकर भाना 
गया है । भागवत में बताया गया है कि 'भवजाल में भटकता 
हुआ जीव भगवान्‌ के पावन नाम के स्मरण से तुरन्त ही मुक्त 
हो जाता है" ।” विष्णुपुराण में “श्रीकृष्ण-स्मरण को तपस्यात्मक 
और कर्मात्मक सब प्रायश्चित्तो में सर्वश्रेष्ठ” कहा गया है। 
अध्यात्म रामायण का कहना है कि “हरिनामस का स्मरण करके 
अज्ञजन भी हरि में लीन होजाते हे" ।” जिसकी वाणी एक क्षण भी 
“राम राम” ऐसा सुमधुर गान करती है वह ब्रह्मघाती अथवा 
मद्यपी भी क्‍यों न हो, समस्त पापों से छूट जाता है” ।” “भगवान्‌ 
के नाम के सुनने या जपने से चाण्डाल भी पुण्यात्मा ब्राह्मणों के 
समान पृज्य होजाते हे! ।” रामनाम के प्रभाव से ही वाल्मीकि ने 


]. देखिये, क० प्र०, पृ० १८१ “ररा मसा वाई जाखिर तारा। 
कहे कबीर लिहू लोक पियारा। 

2 'ररा करि टोप भरता करि बखतर' क०, ग्र०, पृु० २०६ ३५० 

3. देखिये, पी० डी० बडथ्वाल, नि० सकू० आफ हिं० पो०, पु० १२४ 

4 भा०१ १ १४ 

5 बि० पु० २६ ३७ 

6 अ० रा०, अर० का०, ७ १६ 

7 जण० राण०, कि० का०, १,८४३ 

& भा० ३ ३ ३७ 
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ब्रह्मषि-पद प्राप्त कर लिया! और अजामिल जैसे अनेक पापी राम- 
नाम लेकर पार होगये । 


इसी प्रकार अन्य भक्ति-पग्रथो में भी 'नाम' महिसा का 
निरूपण सिलता है। सबके आधार पर नाम की महिमा को हम 
तनिम्त विन्दुओ में रख सकते हे--(१) नाम कर्मों का नाश करता 
है, (२) पापियों को पावन करता है, (३) भवसागर से तारता 
है, (४) सब पुण्यो की सम्मिलित शक्ति से इसकी शक्ति बडी है, 
और (५) यह अशरण का शरण है । 

हिन्दी-भक्ति-काव्य इन्ही तिन्दुओ को लेकर चला हैं। कबीर 
राम-नाम की महिमा का वर्णन करते हुए कहते हे कि यदि नाम 
थोडा भी मुख पर आ जाए तो कोटिकर्मों का जाल एक क्षण भर 
में नष्ट हो जाता है। 'राम” के बिना कही विश्राम नहीं मिलता, 
चाहे कोई अनेक युगो तक पुण्य क्यों न करता रहे ।? अन्यत्र कबीर 
“ताम को भवसागर से तरने के लिए 'पोत” कहते है ।” रेदास को 
विश्वास है कि “नाम के सहारे अनेक अधम जीवो का उद्धार हो 
चुका है और कितने ही पतित नाम के ससर्ग से पावन हो गये 
है ।” नाम के मूल्य का अकन करते हुए नानक कहते हे--“जो 


] बेखिये, अ० रा०, अयो० का० ६ ६४ 
2 देखिये, क० प्र०, पृ० १६६, प० १७ १८ 
क्र० प्र०, पृ० हु 
कोटि क्रम पेले पलक में, जे रचक जावे नाउ। 
अनेक जुग जे पुन्नि करे, नहीं राम बित ठाउे ॥ 
4 क० ग्र०, पु० २४१, प० १७ 
सिरजनहार नाउँ ध्‌ तेरा, भो सागर तिरिये क्‌ भेरा । 
र॑० बा०, पृ० २१, प० १४, १५ 
अनेक अधम जिव नास गन ऊधरे, 
पतित पावत भये परसि सार ॥। 


प्> 


शा 
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ताम को सदेव हृदय में रखते हे उनका श्रम अवश्य सफल होगा 
तथा उनके मुख उज्ज्वल होकर चमकेगे |” 


सूरदास भगवाग्‌ के पावन! नाम में 'अशरण को शरण देते 
की एवं जबस का उद्धार करवे की शवित बतलाते है ! उर्हे ऐसे 
किसी वाणी का जान नहीं जिसने एक बार भी नाम लिया हो किस्तु 
उसका उद्भार न हुआ हो ।!' जअनएवं वे 'रामनाम को बडी शरण 
मानते है ।” गतापर भट्ट “नाम के प्रताप को प्रबछ पावक कहते हे 
जिसे मंदटामहापायों तक के दाह की अमोध शक्ति हे | 

भागवत ने तार स्त्रर से घोषणा कर रखंखी हे कि जब 
कशियुग से व्यात, सलादि का ताम भी ते होगा तब भगवज्नाम ही 
उनका का सफलता से करता रहेगा ।” इसी को ध्यान में रखकर 


| नासक जपजी,, अन्तिम दोहा, भिमुंण स्कूल आफ हिन्दी 
पोएड्री, पृ० १५३१ पर उद्धृत 
2 बेखिये, सुरसागर पु० १४, पव ७२ 
“पतितन में निर्यात पतित हों पावन नाम तुम्हारी ।” 
3 वेखिये, सुरसागर पु० १५, पद ६६ 
तुम कृपालु करुणानिधि केशव अधम उधारत्त नाउें। 
0 0 0 0 0 ए0 0 
अज्ञलरण शरण नाम तुमरो हाँ कामी फुटिल सुभाउं। 
4 बेखिये, सुरसागर, पु० ६, पद २७ . 
हिज पतित सतिहीन गनिका गुन लौलीन करत अघखीन पृतना प्रहारे। 
सकृत मिज हरिताम जिन लियो अवशि कर दूरि करि को की न तारे ॥॥ 
5 देखिये सुरक्षागर, पु० २३, पद १२० “बडी है रामनास की ओह 
6 वेखिये, क्षण माधुरी सार, पृ० ११३ 
हेस हरन द्विज प्रोह मात सद, अरु पर गुरु दारागस । 
नाम प्रताप प्रबल पावक के, होत जु तात सलभ सम ॥। 
7 देखिये, भाग० १२३ २२ 
छृते यद्‌ ध्यायतों विष्णु तेतायांँ यजतों मे । 
द्वापरे परिचर्यायां कलौ तद्धरिकीतंनात्‌ '॥ 
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तुलसीदास कहते हे-- जो गति कृतयुग में पूजा से, त्रेता मे मख 
से और द्वापर में योग से मिलती है, वही कलियुग में नाम द्वारा 
मिल जाती है ।” “यही बात केशव कहते है कि “जब सब वेद 
पुराण नष्ट हो जाएँगे (वेदाचार को लोग भूछ जाएगे), जप, तप, 
तीर्थादि भी मिट जाएँगे (इनमें भी लोगो की श्रद्धा न रहेगी), 
गो-बाह्मण की कोई चिन्ता न करेगा, उस समय कलियुग में भी 
केवल नाम उद्धार करता रहेगा।£ गदाबर भट्ट हरिनाम' को 
ऐसा मत्र कहते है जिसके बिना कछिकारू रूपी करालछ व्याल की 
विब-ज्वाला से मुक्ति हो नहीं सकती | इतना ही नहीं, राम-ताम 
महामत्र हैं जिसका जप महेश नित्य करते रहते है और जिसका 
उपदेश काशी मे मुक्ति का कारण बना रहता हैं! नाम की 
महिमा गाते गाते जब गोस्वामीजी को किसी प्रकार भी सत्तोष 
नही हुआ तो वे यहाँ तक कह गए कि “मम ब्रह्म और राम 
से भी बडा है।” 

] रा० च० मा०, पु० १०७७ 


कृत युग ज्ेता हापर, पूजा मख अरु जोग । 
जो गति होइ सो कलि विषे, नाम ते पार्वाह लोग ॥। 


2 रा० च०, २६ ८ 
जब सब वेद पुराण नसेहे, जप तप तीरथ हु मिटि जेंहे। 
हिज सुरभी नाह कोउ विचार तब जग केवल नास उधार । 
तु० की०, ता० पुराण, १४१ ११५ 
3 ब्रू० सा० सा०, पु० ११३४ 
इहि कलिकाल कराल व्याल विष ज्वाल विषम भोयें हम । 
बिनु इहि सन्त गदाधर को क्यों, सिंटि है मोह महातम 
4 रा० च० सा०, पृ० २७ महामत्र जोड जपत महेसु। 
कासी मुकति हेतु उपदेसू ॥॥ 
तु० की०, अ० रा०, यु० का०, १५ ६२ 
5 देखिये, रा० च० भा०, पृ० ३३. बहा राम ते सासु बड़! 
तु० की०, “राम त्वतोधिक नाम 
विनयपत्रिका (स्तुति २२०) में वियोगी हरि द्वारा उद्धृत । 
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राम के पूछने पर वाल्मीकि ऋषि ने जो उनके निवास 
योग्य' स्थान बताया हैं वह भक्‍त का हृदय है। ऋषि के भक्ति- 
पूर्ण उत्तर मे भक्त के लक्षण इस प्रकार दिये 
भक्त के गये है--- 

गुण “जिनके श्रवण समुद्र के समान हैं और 
आपकी नाना कथाएँ उत्तमें सरिताओं के समान 

निरन्तर भरती रहती है, तो भी वे पूर्ण नहीं होते, जिन्होंने 
आपके दर्शनरूपी जलूधर की अभिलाषा से अपने नेत्नो को चातक 
बना रकक्‍्खा है, जो अनेक नदियों, समुद्रो और भारी सरोवरो का 
निरादर कर के आपके रूप-बिन्दु से ही सुखी रहते है, जिनकी जीभ 
रूपी मराली आपके यश-रूपी निर्मेल मानसरोवर में से गुणगण- 
रूपी मुक्ताओ को चुनती रहती है, जिनकी नासिका आपके प्रसाद 
की शुचि एवं सुभग सुवास को नित्यप्रति आदरपूर्वक ग्रहण करती 
है, जो आपको भोग लरगा कर भोजन करते है, आपको चढ़ा कर 
वस्त्र और आभूषण धारण करते है, जो देवता, गुरु अथवा ब्राह्मण 
फो देख कर विनय और प्रेम से प्रणाम करते है, जो अपने हाथो 
से सदेव भगवच्चरणो की पूजा करते रहते है, जिन्हे राम के सिवा 
और किसी का भरोसा नही है, जिनके चरण चल कर रामतीर्थों मे 
जाते हे, जो आपके मन्त्रराज (रामनाम) को नित्य जपते हे और 
परिवारमहित आपकी पूजा करते है, जो नाना प्रकार के तर्पण, 
होमादि करते हे, ब्राह्मणो को भोजन करा के बहुतसा दान देते है, 
जो आपसे भी अधिक अपने गुरु को मात कर बडे सम्मान से 
उनकी सेवा करते हे, जो इन सब कर्मों का यही फल माँगते है कि 
राम के चरणों में रति हो, जिनके मन में न काम है न कोध, न 
मंद हैं न मान, न मोह है न लोभ, न स्नेह हैं न द्रोह, न कपठ है 
न दभ और न क्षोभ है न माया, जो सब के प्रिय और हितकारी है, 
जिनको दु ख-सुख और निन्‍्दा-स्तुति समान है, जो विचारपूर्वक 
सत्य और प्रिय वचन कहते है और सोते-जागते आपकी शरण मे 
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रहते है, जिनका आपके सिवा दूसरा आश्रय नही है, जो दूसरे की 
सम्पत्ति को देख कर प्रसन्न होते है और दूसरे की विपत्ति को देख 
कर भारी दुखी होते है और जिनको आप प्राणों के समान प्रिय 
है, जिनके आप ही स्वामी, सखा, पिता, माता ओर गुरु है, जो 
सब के अवगृणों को छोड कर गुणों को ग्रहण करते है, जो ब्राह्मणो 
और गौओ के लिए सकट भी सह लेते है, जो नीति में निपुण हे 
और जगत्‌ मे जिनकी मर्यादा है, जो आपके गूणो और अपने दोपो 
को समभते हे, जिन्हे सब प्रकार से आपमें विश्वास है, जो जाति- 
पॉति, धर्म, प्रशसा, प्रियजन और सुखद सदन को भी त्याग कर 
आप ही में दत्तचित्त रहते है, जिनके लिए स्वर्ग, नरक और मोक्ष 
समान है, जो सर्वत्र शर-चाप-धर आपही को देखते है, जो कभी 
कुछ भी नही चाहते, जिनको आपसे सहज स्नेह है, उनके मन-मदिर 
में आप निरन्तर निवास कीजिए |”! वे आपके सच्चे भक्‍त हे। 
भक्‍तोचित गुणों की यह सूची तुलसीदास ने अध्यात्म रामायणः के 
अनुकरण में तैयार की है। वात्मीकि ऋषि ने वहाँ भी ऐसी ही 
लम्बी-चौडी 'भकत-गुण-सूचनिका' भगवान्‌ राम के सामने प्रस्तुत 
की है । 

कबीर एक सक्षिप्त सूची में भक्तो के ऐसे ही गुणो की ओर 
सकेत करते हुए कहते है “राम का भक्त उसे समझना चाहिए जिसे 
आतुरता पीडित न करती हो, जो सत्य, सतोप और थेये से यक्‍त 
हो, जो काम, क्रोध, तृष्णादि से मुक्त होकर आनन्‍्दपुर्वेक हरि-गुण- 
गान करता हो, जो पर-निदा और असत्य से दूर रहता हो, जिसे 
काल का भय न रहा हो, जो भगवच्चरणों में चित्त रखता हो, जो 
समदृष्टि और ज्ञान्त हो और जिसे द्विविधा न सताती हो ।* 


4 रा० त्ञ० सा, पु० ४६५-४६८ 
2 देखिये, अ० रा०, अयो० का०, ६ ५४ ६३ 
3 क्ष० ग्र०, पृ० २०६,३६२३ 
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गीता! में भगवान्‌ कृष्ण ने भी भक्त के इन सब गुणों का विस्तार- 
पूर्वक मिरूपण किया है । 
भक्‍त का एक मात्र परम गण यह है कि वह भगवान्‌ की सेवा 
फे सिवा सालोक्यादि की भी इच्छा मही करता ।* अत भवित को 
ही सर्वस्व समभनेवाले तुलसीदास “निर्वाण पद का भी तिरस्कार 
कर देते है ।? वे केवल भगवान्‌ की अनपावनी“ भक्त माँगते हे । 
“जिस प्रकार एक ही जल भिन्न-भिन्न वर्णों से मिल कर भिन्न- 
भिन्न प्रकार का हो जाता है उसी प्रकार एक ही भक्ति विभिन्न 
गुणाश्रय से भिन्न-भिन्न रूप की बन जाती हैं। तीन 
भक्तों की गुणी में से किसी एक की प्रवानता से भक्‍त सत्त्व- 
कोटियाँ गणी, रजोगूणी अथवा तमोगुणी होता हैं। पहला 
मुक्ति चाहता है, दूसरा सासारिक सुख चाहता है 
और धन, परिवार आदि से अनुराग रखता हे, और तीसरा  ईर्ष्यादि 
दोषो से मुक्त नहीं हो पाता । वह चाहता हैँ कि किसी प्रकार 
उसका वेरी मर जाए।” भकतो की उक्त कोटियाँ गुणाश्रित हे । 
चौथी कोटि के भक्त कामना से ऊपर उठ जाते है, उन्हे कुछ 
चाह नही रहती । सूरदास ऐसी भक्ति को “सुधा भक्ति” कहते है । 
ऐसा भक्‍त मन, वाणी और कर्म से भगवान्‌ की सेवा में ही छीन 
रहता है । सासारिक इच्छाओं का तो कहना ही क्‍या वह मृक्ति की 
इच्छा का भी तिरस्कार कर देता है । ऐसा भक्‍त भगवान का 
अति प्रिय होता है। वे उससे क्षण मात्र के लिए अछूग नहीं 
रहते । भगवान्‌ उसके लिए और वह भगवान के लिए होता है । 
उसके समान भगवान्‌ का और कोई नहीं होता । सकाम भकक्‍त जो 
कुछ मॉँगते है भगवान्‌ उन्हें वही देते है, किन्तु अनन्य भक्त निष्काम 
] देखिये, गीता, १९१३ १६ 
2 देखिये, भाग० ६ ४६७ तथा अ० रा०, उत्तर का०, ७६६ 


3 पद न चही निर्वाण', रा० च० भा० 
4 भक्त देहु अनपावनी' 
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, होता हैं। उसे किसी प्रकार की इच्छा नहीं होती, अत भगवान्‌ भी 
सकुचाते रहते है। उतका न कोई मित्र होता है और न शत्रु । हरि 
की माया जो सब को सन्‍्तप्त रखती है, उसे व्याप्त नही होती 

भक्‍तो की उपर्युक्त कोठियों का वर्णन भागवत* और रामा- 
यण दोनों में मिलता है । 

गीता! से प्रभावित होकर तुलसीदासः ने रामचरितमानस में 
भक्‍तो की कोटियाँ भिन्न प्रकार से प्रस्तुत की है । उन्होंने आतें, 
भर्थार्थी, जिज्ञासु एवं ज्ञानी के भेद से भक्‍तो के चार वर्ग तैयार 
किये है। आतंजन दुख से पीछा छुडाने के छिए भगवदू-भजन 


] देखिये, सुरसागर पु० ५२-५३, पद १३ 
भक्ति एक पुनि बहु विधि होई, ज्यो जल रग मिलि रग सु होई । 
भक्त सात्विकी चाहत मुक्ति, रजोगुणी धन फुदुब अनुरक्ति । 
तमोगृुणी चाहे या भाई । सम बेरी क्‍्योही सर जाई । 
चुधा भक्‍त मभोही को चाहे । मुक्तिहि को नाही अवगाहै । 
मत, क्रम, वच समर सेवा करे । मनते भव आशा परिहरे। 

ऐसी भक्‍त सदा मोहि थ्यारो 

इक छत जाते रहो ने न्‍्यारो । 

ताको में हित सम हित सोई । 

जाको से सब और न कोई । 

तु० की०, गीता ६३० 

अिविध भक्त मेरे है जोई। जो भाग तिहि देहु से सोई। 
भकक्‍त अन-न्‍्य कछ नह मांगे । ताते मोहि सकुच अति लागे। 
ऐसो भक्त जानिहे जोई । जाके धात्रु मित्र नहिं होई । 
हरिमाया सब जय सतापे । ताकी साया मोह न व्यापे । 
देखिये, भाग० ३ २६ ८-१३ 
देखिये, अ० रा०, छ० का०, ७ ६०-६७ 
देखिये, गीता ७१६ 
चतुविधा भजन्ते मा जना सुकझृतिनोईर्जुन । 
भार्तों जिज्नासुरर्थार्थी ज्ञानो व भरतषभ । 
तेषा ज्ञानी नित्ययुक्त एकभक्तिविशिष्यते । 
प्रियोहहि ज्ञानिनोः्त्यथेंभहू सच सम प्रिय । 
देखिये, रा० च० सा०, पृ० ३० , 
जाना चह॒हि गूढंगति जेऊ । नाम जीह जपि जार्माह तेक 
साधक नाम जर्पाह लख लाए। होहि सिद्ध अधिमादिक पाए । 
जपहि नामु जन आरत भारी । मिट॒हि कुसकट होहि सुखारी । 
रामभगत जग चारि प्रकारा । सुकृती चारिड अनध उदारा। 
चहू चतुर कह नाम अधारा। सयानी प्रभुहि बिसेषि पियारा। 


चल ७० ३3 
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करते है । जिज्ञासु भगवद्ज्ञान की इच्छा से भगवान्‌ की भक्त 
करते है । अर्यार्यी अणिमादिक सिद्धियाँ पाने के लोभ से भक्त 
में प्रवेश करते है । ज्ञानी निष्काम भाव से भगवान्‌ की भक्ति 
करते है । 
जिस प्रकार सत्सग भक्ति का सावक हैं उसी प्रकार असत्सग 
भक्ति का बाधक हैँ । यह भक्ति का सब से अधिक भयानक वात्रु 
है । भवित-ग्रयो ने इसे भक्ति-पथ का भीषण अच्त- 
भक्ति के. राय निश्चित किया है। नारद-भविति-सूत्र' से दु सग 
अन्तरापष को सव्वया त्याज्य कहा गया है । नारदपाच- 
रात्र का कहता है कि “अभकक्‍तों से बातचीत करने, 
उत्तके शरीर को छूने, उनके साथ सोने या खाने से भी पाप 
लगता है । हमे उनसे उसी प्रकार दूर भागना चाहिए जेसे हम कराल 
विषधर से भागते है | 
तुलसीदास को भी दु सगति से घृणा है वे कहते है “विधाता 
दुष्ट की सगति न दे । इससे तो नरक का वास कही अच्छा है ।? 
कबीर का कहना है कि “क्रुसगति में पडकर मनुष्य अपना मूल-वाश 
कर लेता है, वैसे ही जेसे कि भूमि के विकारों से मिछकर आकाश 
की बूँद अपनी निर्मछता खो बेठती है ।” 


भक्ति मार्ग में दूसरी बडी बावा पडती है मन में कामादि के 
निवास से ।* “वे चित्त को सदेव उसी प्रकार भयभीत करते रहते है 
जैसे बिल्ली चूहे को ।”* कामादि की भूख कभी शान्त नहीं होती, 











देखिये, ना० भ० सु० ४३ “दुसग सर्वरव त्याज्य 
2. वेखिये, ना० पा० रा० १२६ 
3 राल० च० मा० +» 

“बुष्ठ सग जनि वेहू विधाता, इहि ते भला नरक का बासा ।” 
4. कृा० ग्र०, पृ० ४७ 

“त्रिमल बूँद अकास की, पडि गई भोसि विकार । 

मूल बिनठा सानवा, बिन सगति भठछार ।” 
5 दखिये, अ० रा०, यु० का०, ८४५ 

“क्रासक्रोधावयस्तन्न बहव परिपन्थिन 
6 अ० रा०, यु० का०, ८ ४६ 

“क्रीषयन्ति सदा चेतो भार्जारा मूषक यथा । 
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ये मनुष्य के भीषण शत्रु है / जब तक इनसे पीछा नहीं छूटता 
मनुष्य सत्यय पर तही चल सकता । इसीलिए तुलसीदास कहते हे - 
“जब तक पडित के मन में काम, क्रोध, मद, छोभ आदि बसे हुए 
है तब तक वह मूर्ख के समान है ।2 कामादि के वश में पडकर वह 
भी उसी अधम मार्ग पर चलता है जिस पर मूर्ख चछता है । फिर 
अन्तर कहाँ से आया ? कबीर ने उस वर्ग मे से तीन (काम, कोब, 
लोभ) को अति घृणित रमभा है । वे कहते है -“भगवान्‌ उन्हीं 
को मिलता है जो काम, ज्ञोध, और तृष्णा का परित्याग कर देते 
है ।/” काम, क्रोब ओर लछोम को घातक समझ कर ही नारद ने 
स्‍त्री, धन, नास्तिक और वेरी का चरित्र सुनने के लिए मना किया 
है। ठीक है, काम, क्रोध, लोभ, मद आदि सभी प्रबल मोह की 
धाराएँ है, किन्तु उनमें अत्यन्त कठिन दु ख देने वाली मायारूपिणी 
स्‍त्री है । स्त्री काम को जाग्रत करती है. जो ज्ञान को ढक कर 
देहधारी को बेसुध कर देता है | कामादि की प्रबल भयकरता 
स्वय सिद्ध हैं, पर दु सगति से ये शीघ्ष भड़क उठते है । 

भक्ति का अन्य शतन्रु वाद, विवाद है। परमात्मा की प्राप्ति 


उैससनमन>>ननकननभनवल्‍ 2-० >कक>क« 


! वेखियें, गीता, ३ १७ 
2 तु० दोहाचलो 
“काम क्रोध मद लोभ की, जब लगि सन में खान । 
तब लगि पड़ित म्रखों, तुलसी एक समान 37 
3 क० प्र०, पु० १० 
“काम, क्रोध, त्रिष्णा तज, ताहि मिले भगवान्‌ ।” 
4. देखिये, ना० भ० सु०, ६३ 
“स्त्रीधननास्तिकर्त रिचरित्र न श्रवणीयम्‌ । 
5 देखिये, रा० च० सा० पुृ० ७०७ 
काम, फ्रोष, लोभादि, सद, प्रबल मोह के धारि । 
तिनन्‍ह भहें अति वारन दुखद साया रूपी सारि । 
6 देखिये, गीता ३ ४० 
“ए्ेविमोहत्येष ज्ञानमावुत्य वेहिनम 
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(अथवा उसका ज्ञान) तर्क से नहीं होता । इसी कारण कठोपनिषद्‌' 
में तके का निषेध किया गया है । नारद भी अपने भक्तिसृत्र मे 
वाद को वर्जनीय कहते हे। कबीर ने बाद' को भक्ति का विरोधी 
समक कर ही उसे अपने आचरण से निकाल दिया है ।वे कहते 
है -“में बाद नहीं करता और न में बाद करना जानता ही हूँ, क्योकि 
मेने विद्या नही पढी । में तो हरि के गुणों के गाने और सुनने में ही 
मस्त हूँ ।? तुलसीदासजी भगवतत्त्व जानने वाले विरक्‍्त पुरुषों का 
एक बडा लक्षण यह बतलाते है कि वे सब तककों को छोड़कर एक 
राम का ही भजन करते है ॥ 


भक्ति मानव जीवन का सर्वोत्तम मार्ग और सुनिश्चित लक्ष्य 

है । इसकी उत्कृष्टता सर्वत्र स्वीकार की गई है । स्वय फलस्वरूपा 

होने से इसकी अमोघता असदिग्ब है। मार्गरूप मे 

भक्ति की यह सबसे अधिक सरल है। अन्य मार्ग इतते लम्बे, 

उत्कृष्ठा. टेढ़े और अरक्षित है कि कभी-कभी उत्त पर चलना 

असभव होजाता है और कभी-कभी वे इतने धुूँषले 

और अनिश्चित होते हे कि साधक अ्रम में पड जाता है, किन्तु भव्ति- 

मार्ग ऐसा दिव्य पथ है कि उसमें पद-पंद पर साधक के सामने 

दिव्य लक्ष्य रहता है । यह मार्ग प्रेम का सरस पथ है जो कष्ट, 
दु ख, भय, विपत्ति आदि से रहित है। पथ प्रदर्शक यहाँ है, रक्षक 

यहाँ है और यहाँ है समक्ष ही मकक्‍त का लक्ष्य | फिर उसे किस बात 
की चिन्ता ” भय कंसा ” भक्त को यदि कुछ करना है तो वह है 

। क्ष० उप० १२६ “लेषा तकण मतिरापनेय ”? 
2. ना० भ० सु०, ७४ “वादों नावलम्ध्य !! 
3 फ० ग्र०, पृ० १३५ १४७ , विद्या पदू न॑ वाद नह जानूँ । 


हक हरिगुन कथत-सुनत बौरानूं । 
4 देखिये, र० च० सा० 


अस विचारि जे तज्ञ विरागी । 
रामहि भर्जाह तरक सब त्यागी । 


श्भ्र 


भगवान्‌ के प्रति अपने अनन्य प्रेम की रक्षा । उमछते हुए प्रेम की 
लहरे हरि के चरण रसनिधि में मिलती रहे, बस इतना ही तो वह 
चाहता है और इमी में हे उसका आनन्द । उन चरणों को छोडकर 
प्रेम कही दूसरी जगह न जाए, वस यही तो अनच्यता है और 
“अनन्य भक्त को ही भगवान्‌ के दर्शन होते है जो न वेद से, न तप 
से, न दान से और न यज्ञ से ही हो सकते हे । इससे भक्ति की 
उत्कृष्टता स्पष्ट है । नारद ने 'सातु कर्मज्ञानयोगेभ्योः्प्यधिकतरा' से 
भक्ति की उत्कृष्टता की ही पुष्टि की है । भक्ति उत्कृष्ट इसलिए 
हैं कि इससे ससमार-बधन' सहज ही में कट जाता हैँ जब कि यज्ञ, 
दान, जप तथा इष्टापूर्त आदि कर्मो से वह टूठने के बजाय दुढ होता 
जाता है | सुप्रीव की इस अनुरागोक्ति (अध्यात्म रामायण में ) 
के तीखेपन को मानों हल्का करते हुए तुलसीदास विनयपन्निका में 
कहते है “श्रूति ने व्रत, दान, ज्ञान, तप आदि शुद्धि के अनेक साधन 
बतलाये है, पर राम के चरणो में अनुराग किये बिना मल का 
अतिनाश नही होता |” भक्ति के बिना जप, तप, आदि को व्यर्थ 
बताते हुए कबीर कहते है. “यदि भगवान्‌ के प्रति प्रेम-भाव न 
हुआ तो जप, तप, ब्रत, सथम, तीर्य स्तान-आदि से भी क्‍या 
लाभ ? 4 








 वेखिये, गीता, ११,४५३-५४ 
2 वेखिये, अ० 'शा०, कि० का०, १६८०-८४ 
3. बेखिये, बि० प०, स्तुति ८२, प० ७-८ 
तुलसिदास व्रत दान ज्ञान तप, सुद्धि हेतु खुति गाव । 
राम चरत अनुराग नीर बिनु, मल अतितास न पाव । 
4 क्० प्र०, पृ० १२६ १२१ 
क्या जप क्‍या तप सजमसां, क्‍या तीरथ ब्रत अस्तान। 
जोपे जुगरति न जानिये, भाव भगति भगवान्‌ ॥ 
तु० की०, अ० रा०, यु० का०, ७ ६७: “भक्तिहीनेन यात्किचित्कृत सर्वेमसत्समम्‌ ।” 
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स्वय फलरूप और परमार्थ ( !87०४ ४००० ) होने से भक्ति 
के सिवा ओर कुछ वाछनीय नही रहता । भगवान्‌ ने स्वय कहा 
हैं--जो कुछ कर्म, तप, ज्ञान, वेराग्य, योग, दान, धर्म या अन्य 
पुण्यों से प्राप्त हो सकता है उस सब को मेरा भवत भव्ित हारा 
सहज ही (««्था३) प्राप्त कर छेता है, पर विशेषता यह है कि 
मेरा अनन्य भकक्‍त तो कैवत्य मोक्ष तक को नही चाहता ।” भक्त 
का प्रेम भगवान्‌ के चरणों के सिवा ओर कही नहीं जाता। भग- 
वान्‌ के सिवा उसे अन्य सब कुछ हेय एवं अवस्तु दीखता है। 
अतएव नददास के भेँवरगीत में गोपियाँ कहती है--हे उद्धव ! 
ब्रह्मज्योति क्‍या है ? ज्ञान किसे कहते हो ” रखो यह सब कुछ 
अपने पास । हमें कोई कुटिल मार्ग स्वीकार नहीं करना हैँ। हमारा 
तो प्रेम का सीधा मार्ग हे। नहीं जानते--श्यामसुन्दर के नेत्र, 
वाणी, श्रुति, नासिका--उनके मोहनरूप ने हमे मुग्ध कर रबखा है । 
मुरली की तो कहे क्या ? उससे प्रेम क जादू से हमे बेसुध बना 
दिया है ।”* इसलिए “हे उद्धव | योग की शिक्षा उसे देता जो 
उसके उपयुक्त हो । हमारे पास (यदि कुछ कहना चाहते हो) तो 
प्रेमपृवंक नदनदन का गण गान करो। हमे ओर कुछ अच्छा नहीं 
लगता ।? 

ज्ञान का लक्ष्य मुक्ति हैं जो सावक को आत्मज्ञान और आत्मा 
तथा ब्रह्म के ऐक्य की अनुभूति से मिलता है। जो भक्त के बिना 


देखिये, भाग० ११२० ३२-३४ 
2 सवदास, पृ० १२५ (भेंवरगीत) कौन ब्रह्म की जाति, ग्यान कासो कही उधों ? 
हमरे सुन्दर स्याम, प्रेम को मारण सूधो 
नेन, बैन, श्रुति, नासिका, मोहनरूप दिखाइ। 
सुधि बुधि सघ मुरली हरी,प्रेम ठगोरी लाइ।। 
3 नववास, १० १२५६ (भेंवरगीत) 
ताहि बतावहु जोग, जोग ऊधो जेहि पावो । 
] प्रेम सहित हम पास, नंद नदन गन गांवों ।॥। 
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ब्रह्म का ध्यान करता हे उसे निविशेष ब्रह्म का ज्ञान होता है । 

इससे साधक का निर्गुण ब्रह्म के साथ तादात्म्य 

भक्ति ओर हो जाता है, किन्तु यह अवस्था बडे प्रयास से 

ज्ञान प्राप्त होती है । फिर भी इसमे भगवान्‌ की पूर्णता 

का साक्षात्कार नही होता, केवल उसकी निर्विशेष 

सत्ता का ज्ञान होता है । भक्ति में भगवान्‌ का पूर्ण चित्र सामने 

आता हैं। भक्‍त निर्गुणकों सगुण, अव्यक्त को व्यक्त रूप में 
देखकर भगवान्‌ की पूर्णता का साक्षात्कार करता है ।॥ 


भक्ति को ज्ञान से उत्कृष्ट सिद्ध करने के लिए तुलसीदास ने 
निम्नलिखित तक॑ प्रस्तुत किए हे-- 

१ भक्‍षत और ज्ञानी दोनो परमात्मा के पुत्र हे, किन्तु भक्त 
शिशु के समान है और ज्ञानी प्रोढ पुत्र के समात । जिस प्रकार माँ 
को अपने शिशु की अधिक चिता होती है उसी प्रकार भगवान्‌ को 
भकक्‍त' की अधिक चिन्ता होती है ॥ 

२ ज्ञान का कहता कठिन है, समझता कठिन है और साधना 
भी कठिन है । यदि घुणाक्षरन्याय से वह कभी बन भी जाय तो फिर 
पीछे उसमे अनेक विध्न होते हे। ज्ञानमार्ग तलवार की धार है । 
उस पर से गिरते देर नही लूगती। इसके निविष्न तय हो जाने 
प्र कंवल्य परमपद मिलता है, परन्तु वही मुक्ति भवित से, बिना 
इच्छा किए भी, हठपूर्वक आती है ।* 

३ माया भक्ति से अरूग रहती है। ज्ञान, वेराग्य, योग, 
विज्ञान ये सब पुरुष जाति के है और माया स्त्री जाति की है, अत 


4 देखिये, सुशीलकुमार डे. वेष्णव फेथ एड सूवर्सेट--पृ० २७०-७१ 
2 देखिये, रा० च० सा०, पृ० ७०७ 
मोरे प्रोढ तनय सम ग्यानी, बालक सुत सम दास अमानी। 
०0 0 8 0 0 09 0 
फरजे सदा तिन्‍्हुक॑ रखवारी, जिमि बालर्काह राख महतारी ।। 
3 देखिये, रा० च० सा०, पु० ११०२-११०३ 
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इन पर उसकी आसक्त हो सकती है और ये भी उस पर मुख्ध 
हो जाते हे, क्योकि कोई विरक्त और धीरबुद्धि ही स्त्री को त्याग 
सकता है। जो कामी, विषयाधीन और राम के चरणों से विमुख्र हे 
वे स्‍त्री के जाल में पड ही जाते है, किन्तु भक्ति स्त्री-जाति की 
है। स्त्री का स्त्री के रूप के प्रति मोह नहीं होता, इस कारण माया 
भक्ति की ओर आकृष्ठ नहीं होती ।' 

४ भगवान्‌ की दृष्टि में भवित का पद माया से ऊँचा है। 
माया तो निश्चित रूप से भगवान्‌ की नर्तकी है, किन्तु भक्ति 
भगवान्‌ की प्रिया हे। भगवान्‌ भक्ति के अनुकुल रहते है, इसलिए 
माया भक्ति से सदा डरती रहती है ।? 

५ भगवान्‌ का आकर्षण भक्ति की ओर सबसे अधिक होता 
हैं। उत्तरकाइ (रा० च० मा०) में भगवान्‌ ने स्वयं कहा है-- 
“भक्ति-हीन चाहे ब्रह्मा' ही क्यों न हो वे भी मुझे सावारण जीवों 
के समान ही अप्रिय होगे। भक्ति करने वाला चाहें नीच प्राणी भी 
हो, तो भी वह मुभे प्राणो से अधिक प्रिय होता है । सब जीवो में 
मुभे मनुष्य अधिक प्रिय लगते है । उनमे भी ब्राह्मण, ब्राह्मणों मे 

._] वबेखिये, रा० ० सा०, पु० १०९७ 
स्थान, विराग, जोग बिग्याता, ए सब पुरुष सुनहु हरिजाना । 
पुरष् प्रताप प्रबल सब भाँती, अबला अबल सहज जड्जाती । 
पुरुष त्यागि सक नारिहि, जो विरक्त मतिधीर । 
न तु कामी जो विषयबस, विमुख जो पद रघुवीर ।। 
0 0 0 0 0 0 
सोह न नारि नारि के रूपा, पन्नगारि' यहू रीति अनूपा । 
साया भगति सुनहु तुम्हे बोऊ, तारिबर्ग जानहि सब कोऊ ।। 
2 रा० च० सा०, पु० १०६७ 
पुनि रघुवीरह भगति पियारी । 
साथा खलु नतेंकी बिचारी। 
भगर्तिह सानुकूल रघुराया । 
ताते तेहि डरपति अति साया ॥। 
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भी वेद के जानने वाले, उनमें भी वेदज्ञ, उनमें भी विरक्त और 
विरक्तो मे भी ज्ञानी और उनमें भी आत्मज्ञानी मुझे प्रिय हें । 
विज्ञानियो (आत्मज्ञानियों) से भी अधिक प्रिय मुझे अपने वे दास हे, 
जिन्हें मेरी ही गति है और कोई भी दूसरा भरोसा 
नही है ।” 

६ एक पिता के बहुतसे पुत्र होते है, परन्तु उनके गुण, शील 
और आचरण अलग-अछूग होते हें। उनमे से कोई पडित, कोई 
तपस्वी, कोई ज्ञानी, कोई धनी, कोई योद्धा और कोई दानी होता 
है। कोई सर्वज्ञ और कोई धर्मरत होता है, परन्तु पिता का स्नेह सब 
पर समान होता है। कोई मन, वचन और कम से पिता का भक्त 
होता है और स्वप्न में भी दूसरे धर्म को नहीं जानता। वह पुत्र 
पिता को प्राण के समान प्यारा होता है, चाहे वह सब प्रकार से 

मूर्ख हो । इसी प्रकार तीन लोक में देवता, मनुष्य और राक्षसों 





| रा० ० भा०, पु००-१०६० १०५९ 
भगतिहीन बिरति फिन होई । 
सब जीवहू समर प्रिय भोहि सोई ॥। 
भगतिवबत अति नोचउ प्रानी । 
भोहि प्रानप्रिय अधि संस बाती ।॥ 
सब सम प्रिय सब ससे उपजाये । 
सब ते अधिक सनुज सोहि भाये ॥॥ 
तिन्‍ह भहेँ द्विज द्विज महेँ लुतिधारी । 
तिन्‍हू महेंँ निगम धर्म अनुसारी ।॥। 
तिन्‍ह महूँ प्रिय विरक्‍त पुनि ज्ञानी । 
ग्यानिहुँ ते अति प्रिय विज्ञात्ती ॥ 
तिन्‍ह ते पुनि मोहि प्रिय निज दासा ! 
जेहि गति मोरि न' दूसरि आसा ॥। 
पुनि पुनि सत्य कहें तोहि पाहीं । 
मोहि सेवक समर प्रिय फोउ नाहों ॥। 

तु० की०, गीता, ६ २६ 
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समेत जितने चराचर जीव हे उनसे युक्त यह सम्पूर्ण जगत्‌ मेरा 
उत्पन्न किया हुआ है | मुझे सब पर बराबर दया हैँ । उन सब में 
जो मद और माया को छोड कर मत, वचत और काया से मुझे 
भजता है वह स्त्री, पुरुष, नपुसक, चर और अचर कोई भी ही, 
यदि भक्ति-भाव से कपट छोडकर मेरा भजन करता है, तो वह मुपे 
अत्यन्त प्रिय है। है खग | में तुझसे सत्य कहता हूँ, पवित्र सेवक 
मुझ प्राण के समान प्रिय हैं ।' 


७ माया की भ्रथि खोलने के लिए प्रकाश चाहिए, वह ज्ञान 
और, भवित दोतो से मिल सकता है । ज्ञान दीपक के समान है और 
भक्ति चिन्तामणि के समान । ज्ञान-दीपक विध्न-पवत् से बुक सकता 
है, परन्तु भक्ति-मणि अबाध रूप से प्रकाश करती रहती है ।* 


] रा० च० भा०, पूछ १०५०-५१ , 
एक पिता के विपुल कुमारा । होहि पृथक गुन सील अचारा । 
कोय पडित कोउ तापस ग्याता । कोउ घनवत सूर कोय बाता । 
कोउ सर्वग्य धर्मेरत कोई । सब पर प्रीति पितहि समर होई । 
को पितु भगत वचन सन्त कर्मा। सपनेहू जात ते दूसर धर्मा । 
सो सुत प्रिय पितु प्रान समाता। जद्यपि सो सब भांति अयाना । 
एहि थिथि जीव चराचर जेते । त्रिजण देव नर असुर समेते। 
अखिल बिदव यह संस उपजाया । सब पर सोहि बराबरि दाया। 
तिरु भहूँ जो परिहरि मदसाया | भजहि मोहिं सन बच अरु काया । 
पुरुष नपुसक नारि' भर, जीव चराचर कफोह । 
भगति भाव भजि फपट तजि, सोहि परभस प्रिय सोह । 
2 वैखिये, रा० च० भा०, पृ० ११०२, ११०४ 
जब सो प्रभजन उर गृह जाई । तर्बाह दीप बिग्यान बुझाई । 
ग्रथि न छूदि मिटा सो प्रकासा । बुद्धि विकल भट्ट विषय बतासा । 
८ मर ८ 
राम भगति चितामनि सुन्दर । बसह गरुड जाके उर अन्तर । 
परम प्रकास रूप दिन राती | मनाँह कछु चहिय विया घृत बातीं । 
५ 3 रथ 
अचल अविधा तम्त प्िटि जाई । हार्रह सकल सलभ समुवाई । 
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कहा है कि “ज्ञान, वेराग्य आदि भक्त के पुत्र' है और मुक्ति 
उसकी दासी* है । 
इस प्रकार सब संगुण? भक्‍तो ने भक्त को ज्ञान से ऊँचा कहा 
है, परन्तु निर्रुण मत के सन्त, जिनका लक्ष्य मुक्ति है, ज्ञान- 
मार्ग के पथिक है, फिर भी वे ज्ञान-पय पर भक्ति से अछूग होकर 
नही चलना चाहते और कभी कभी तो वे भी भक्ति की वेदी पर 
ज्ञानादि के फल का भी बलिदान कर देते हे । 
भक्ति साहित्य मे योग को भक्ति से छोटा सिद्ध करने के लिए 
बडे प्रबल तक प्रस्तुत किये गये हे । चित्तवृति- 
भक्ति और. निरोध, जिसकी योग शिक्षा देता है, भक्ति से स्वत्त 
योग ही हो जाता है । इसी प्रकार भक्ति में छीन होने 
पर विरक्ति भी अपने आप ही आजाती है। 
मायाणकित के प्रभाव से जीव स्वरूप को भूलकर इस नाम- 
रूपात्मक जगत्‌ के जाल में फेस जाता है । फलत वह अपनी शान्ति 
को खो बैठता हैँ । अष्टागयोग की शिक्षा का लक्ष्य मन को अहकार 
से मक्त करके और निरचल बना कर उसे असम्प्रज्ञात समाधि में 
प्रलीन कर देना है जहाँ जीव माया से मुक्त होकर अपनी शुद्ध 
सत्ता की अनुभूति विव्य चेतना (7076 (०8००प४९88 ) के 
तात्विक परमाणु के रूप में (ब्रह्म के साथ ऐक्य में नहीं) करता 
है । इसलिए योगानुभूति ज्ञानानुभूति से उच्चतर होती है, क्योकि 
निविशेष ब्रह्म की प्राप्ति से आगे सविशेष परमात्मा की ओर भी 
होती है । अच्त में उसके द्वारा (यदि योग को भी भक्ति की 
सहायता प्राप्त है) भगवान्‌ का दर्शन भी हो जाता है । अत “जहाँ 


] बेखिये, भाग० साहात्म्य, २ ११ 

2 बेखिये, भाग० साहात्म्य, २२१ 

3 सूरदास और नन्ददास के अमरगीतो में भी भकित को ज्ञान से ऊँचा पद 
दिया गया है । उद्धव पर गोपियों की विजय वस्तुत 'निर्गृण' पर 'सगुण' 
भसत फी--ज्ञान पर भक्ति फी--विजय है. देखिये, सूरसागर, पृ० ७१३, 
पव ३१ “आयोौ हो निर्गुण उपदेशन भयो सगुण को चेरों ।” 
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जे 


योग भक्ति का साधन होता है।” वहाँ उसका फल परमात्मा की 
सगृणमूर्ति का दर्शन होता है। इसलिए कुछ लोग उसे झान्ता 
भविति मान कर भक्त का ही भेद बतलाते हे । शुद्धा भक्ति, जिसमें 
भगवान्‌ के साथ भक्त अपना भावात्मक सम्बन्ध (यथा, हास्य, 
सत्य, वात्सल्य अथवा मावर्य) स्थापित कर छेता है, उससे कही 
ऊँची होती है । 

“भक्ति के साथ योग की तुलना करना कचन के साथ काँच 
की तुलना करना है |“ भला भक्ति के बिना योग से भगवान्‌ को 
किसने प्राप्त किया है? जब कि योगी ज्योति का ध्यान करता है, 
भकक्‍त के लोचत भगवान्‌ की सौन्दर्य-सुधा का पान करते रहते है ॥ 
“भक्त अपने हृदय से भगवान्‌ के चरण कमलो को नही भुलाता, 
उनसे उसे बडी शीतलूता मिलती है। योग के गम्भीर अधकृपो 
को देखकर उसे डर रूगता है ।” योग में छुभाने वाली कोई बात 


ही नहीं, जब कि भक्ति में आँख, कान, नाक,-सबके लिए आकर्षण 
है ।/* योग के अपारसिन्धु से योगी को भगवान्‌ कही नहीं मिल 
] देखिये, सुरसागर, पु० ६७०, पद २६ 
योग युगति साधिक जे तप योगिनि योग सिरायो । 
ताहु को फल सगुण म्रति प्रगटहि दरशन पायौ । 
2 सूरसागर, पृ० ७१७, पद ४३ 
“योग प्रेम रस कथा कहो कचन की काचे ॥” 
3 सुरसागर, पु० ६६२, पद ५३ “योग सौ कौने हरि पाये ॥' 
4. देखिये, तन्ददास भेंवरगीत, पृ० १२९७, प० ८६ 
जोगी जोतिहि भज भक्त निज रूपहि जाने । 
5 सुरसागर, प० ६७३, पंद ५० 
/हुरिपद कसल विसारत नाहिन क्षीतल उर सचरे । 
योग गभीर अधकृपन सो ताहि जु देखि डरे। 
6 देखिये, सुरसागर, पृ० ६७०, पद २८ 
“ए अलि कहा योग से नीको । 
तजि रसरीति नदनदन को सिखवत निर्गुण फीको। 
देखति सुनति नाहि कछ श्रवणनि ज्योति ज्योति करि घावरि 
सुन्दर दयाम कृपालु दयानिधि कंसे हो विसरावति । 
सुनि रसाल मुरली की सुर ध्वति सुर भुनि कौतुक भूले॥। 
अपनी भुजा ग्रीव पर मेली ग्रोपित के सन फूले। 
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पाता, किन्तु यज्ञोदा की भक्ति के कारण वे स्पय ऊखल' से बँधने 
के लिए आते हैं ।' 

भक्‍त की आँखो से कर्मो को भी तुच्छ देखा गया हे । नन्ददास' 
गोपियों से कहलाते हे कि "हे उद्धव ! प्रेम (भक्ति) में कर्म को 
मिलाना ठीक वैसा ही हे जैसा अमृत को धूलि में मिलाना । सब 
कर्म तभी तक रहते हे जब तक हृदय में हरि की स्थिति नहीं 
होती । कर्म जीव के विमुख होकर विदव बन्धन का कारण बनते 
हैं ।* यह बात नही कि केवल पापी से ही जीव बन्चन मे पड़ता 
है, पुण्यो से भी उसी प्रकार जीव का बंधन बनता हैं । पाप और 
पुण्य दोनों ही बबन है । पाप कर्म यदि लोहे की बेडी हे तो पुण्य 
सोने की । पुण्य कर्मों में बंध कर हम स्वर्ग में पडते है और पापों 
में बंधकर नरक में । सच तो यह है कि प्रेम के बिना विषयवासना 
के रोग से पीछा नहीं छूट सकता । “पुण्य करने की दशा में भी 
पापों का नाश सही होता, वरत रक्‍तबीज' की तरह बढ़ते ही 
जाते है? 

_] सुरतागर, पु० ६७१ पद ३४५ 
“योगी योग अपार सिंधु में ढूढ़े हु नहिं पावत। 
इृहाँ हरि प्रगठ प्रेम यद्यमति' के ऊलल आप बँधावत । 

]. देखिये, तददास (भवरगीत), पु० १२६. 

“कर्म धर्म की बात, कर्म अधिकारी जाने । 
कर्स धूरि कौं आनि, प्रेस अमृत में साने । 
तब ही लौं सब कर्म है, जब लों हुरि उर नाहि। 
कर्मबध सब विस्व के, जीव विमुख हे जाहि 
2 वेखियें, नव॒वास (भवरतीत), पृ० १२७ 
“कर्म पाप अरु पुन्य, लोह सोते को बेरी । 
पाइन बधन दोउ, कोउ मानों बहुतेरी । 
अँच कर्म ते स्व है, नीच कर्म ते भोग । 
प्रेम बिना सब पचि सर, विषय बासता रोग ।/ 
3 देखिये, बि० प०, स्तुति १२८, प० ३ 


“करतहूँ सुकृत न पाप सिराही । 
रक्त बीज जिमि बाढ़त जाही ॥* 


२६५ 


भगवान्‌ कृष्ण ने भागवत में कर्म के फेर मे न पड़कर भव 
ही का आश्रय लेने का उपदेश दिया है । वे उद्धव से कहते है - 
“कर्मयोगी लछोग यज्ञ, तप, दान, ब्रत तया यम-नियम आदि को 
पुरुषार्थ बतलाते हे, परन्तु ये सभी कर्म हे, इनके फलरवरूप जो 
लोक मिलते हे वे उत्पत्ति और नाभ वाले हे । कर्मों का फल समाप्त 
हो जाने पर उनसे दुख ही मिलता है और सच पूछो, तो उतकी 
अन्तिम गति घोर अज्ञान ही है । इसलिए इन विभिन्न साधनों के 
फेर में न पड़ना चाहिए |” 
किन्तु इससे यह न समझ लेना वाहिए कि भक्ति अकर्मण्यता को 
जन्म देती है। भक्ति के आलोचक भक्त द्वारा अकर्मण्यता के 
प्रचार को सिद्ध करने के लिए प्रायः मलूकदास की इस पक्ति-- 
“अजगर करे न चाकरी पछी करे न काम | दास मलूका कहि गये 
सबके दाता राम --ऊो प्रस्तुत किया करते है । वे इसका उलठा 
सीधा अये लगाकर भकक्‍्ति-सिद्धान्तो के विषय मे न केवल भ्रम 
फेलाते हे, अपितु अपना अज्ञान प्रकट करते हें। इसका स्पष्ट अर्थ 
यह है कि 'काम करो, पर फल में आसक्ति रखकर नहीं, फल को 
भगवान्‌ के लिए अर्पण करके और उस पर पूरा भरोसा रखकर ।/ 
इसमें फलासबित के परिणाम से बचने का उपदेश है। यहाँ 'प्रपत्ति' 
ओर 'निष्कामता' का सदेश है, अकर््ण्यता का प्रचार नहीं। 
तुलसीदास ने स्पष्ट रूप से कंह दिया हैं कि “जप, तप, नियम, 
योग, स्वधर्म, वेदविहित नाता प्रकार के शुभ कर्म, ज्ञान, दया, धर्म, 
तीर्थ-स्तान इत्यादि का एक सुन्दर फल यही हैँ कि भगवान्‌ के 
चरण-कमलो मे प्रीति उत्पन्न हो |“ भक्ति रहित कर्मो को वे मल 
| भा? ११ १४ १०-११ 
2 देखिये, रा० च० सा०, पु० १०२३ 

जप तप नियम जोग निज धर्मा, खुतिसभव साता छुभ कर्मा । 

ग्यान दया दस तीरथ-मज्जन, जहेँ लगि धरम कहत खज्रुति सज्जन । 

आगमस निगम पुराण अनेका, पढे सुनेंकर फल प्रभु एका । 

तब पद-पकज प्रीति निरतर, सब साधन कर यह फल सुन्दर । 
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से समता देते हें। जिस प्रकार मर से मल नहीं घुछता उसी 
प्रकार भक्ति के बिना शुभ कर्म से भी अगभ वासना का नाश नहीं 
होता ।! अतएव जो कर्म किया जाए वह भक्त के छिए किया जाए, 
किसी कामना से नही । 

भक्त अकर्मण्य नही होता । वह कर्म करता है, किन्तु ऐसे जो 
भक्ति के साधक होते हे, भक्ति का अग होते हे । यदि भक्ति का 
अर्य अकर्मेण्यता होता तो गोपियाँ श्याम के साथ २ न फिरती 
जगत' की दृष्टि से कोई भक्‍त को उन्मत्त भले ही कहदे, पर उसे 
अकर्मण्य नही कहा जा सकता । जब ससार के लोग अपनी तथा 
कथित कर्मण्यता से अपने लिए जाल बुनते हैँ तब भक्त अपने प्रभु 
के साथ प्रेम-सरोवर मे विहार करता है। जब दुनियादार कर्म के 
हथौडे के नीचे शिसकता है, तब भकक्‍त लीला-मानव की केलियो 
को देख-देखकर मुसकराता है । वह रोता भी है, किन्तु सासारिक 
व्यक्ति की तरह पीडा से नहीं, छोचनो में आनदाश्रु भरकर । इतने 
पर भी भक्‍त को अकर्मण्य कहना उसके साथ अत्याचार करना है। 


हरि के अनन्य भक्त निष्काम-भक्ति-मार्ग का अनुसरण करते 

है। निष्फाम भक्ति ही शुद्धा भक्ति होती है। वही भक्ति का 

सर्वोत्तमः स्वरूप है । कामना के कारण मन 

भक्ति और 'एकाकार-वृत्ति' से खिचकर चचल बनता हैं और 
कामना कामना से ही भक्ति की शुद्वता बिगडती है। 


भगवान्‌ का सच्चा (अनन्य) भक्‍त उसके 
साथ एकीभाव (सायुज्य मोक्ष) की भी इच्छा नहीं करता |? “वह 

देखिये, रा० घ० भा०, पु० १०१३ 

छूटइ मसल कि सर्लाह के धोये, घृत कि पाव कोउ वारि बिलोये । 

प्रेमभगति जल बिनु रघुराई, अभि-अतर-सल कबहूँ न जाई । 
2 वेखिये, सूरसागर, पृ० ३०६, पव ७२ 

आरजपथ चले कहा सरि हे द्यार्माहू सग फिरो री । 
3 वेखिये, भाग० ३ २५ ३४ 
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परमात्मा की सेवा में अभिरत होने के कारण उसके दिए हुए 
कंवल्य मोक्ष को भी नहीं चाहता। सबसे श्रेष्ठ एव महान्‌ नि श्रेयस 
(परम कल्याण) तो निरपेक्षता का ही दूसरा नाम है जो 
निरपेक्ष होता है उसी को परमात्मा की भक्ति प्राप्त होती 
है।” यही कारण हूँ कि तुलसीदास भक्ति में फल की इच्छा 
का तिरस्कार करते हें। उन्हें चिन्ता नहीं कि उन्हे नरक में 
पडना पडता हैं या चारो फल रूपी शिशुओ को मृत्यु रूपी डॉकिनी 
खा जाती है, पर वे राम के स्नेह का कोई फल नही चाहते ।” दादू 
प्रेमरस के प्याले पर इतने मुग्ध हो गये हे कि उसके बदले में ऋद्धि- 
सिद्धि और मुक्ति को भी ठुकरा देते हे ।? कामना और भगवत्येम 
का निर्वाह साथ-साथ नहीं हो सकता। जिनके मन में कामना बसी 
हुई है वे भगवान्‌ के अनन्य भक्त हो ही नही सकते । अत तुलूसी- 
दास कहते हे-- हरि के सच्चे सेवक तो वे हे जिन्होंने कामना का 
निग्रह कर छिया है और भगवान्‌ में विश्वास जमा लिया है ।+ 
कबीर कहते है--“जिसकी भक्ति सकाम हैं उसकी सेवा निष्फलः 
हैं ।” केशव निष्काम भक्ति ही का पक्ष लेते हें ! सूरदास को 
एकमात्र भक्ति ही प्रिय है । वे मुक्ति को दूर ही से प्रणाम करते 


। भाग० ११२० रेड 
2 देखिये, बोहावली, 
परो नरक फल चारि सिसु, सीचु डाकिनी खाहु । 
तुलसी राम सनेह को, जो फल सो जरिजाहु ॥ 
3 देखिये, दा० बा० पु० ६६, प० १०-११ 
प्रेम पियाला रामरस, हमको भावे येहि । 
रिधि-सिधि साग मुकति फल चाहे तिनको देहु ।। 
4 बि० प०, स्तुति १६५, प० ८ 
“प्रभु विश्वास आस जीती जिन्हे, ते सेवक हरि फेरे ।/ 
5 क० पग्र०, पृु० १६ 
“जब लगि भगति सकामता, तब लग निर्फल सेव ।” 
6 देखिये, रा० च०, २६ २४ 
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हैं।। वे तो कृष्ण की मबुर मुसफ्रान पर करोडो मुक्तियों को 
निछावर बरने के लिए तंयार है ।”” रैदास कहते है--जिसके पास 
आशा (4७७०) रहती / उसके पास हरि नहीं रहते । जब आशा 
मिट जाती है हरि पास जा जाते हैं !? 
भक्ति का द्वार सतके लिए खुला हुआ हैं। भक्ति में जाति, 
विद्या, रूप, कुछ, वन, क्रिया आदि का भेद नहीं है ।' जो अपना 
सर्वस्व प्रभु पर निछावर कर रातत उनका प्रेम- 
भक्तित का द्वार पूर्वक स्मरण करने में अपने चित्त को लगा देता 
सबके लिए खुला है। है, उसी को भक्ति रूपी परम दुलेभ धन मिल 
जात। है। निपाद नीच जाति का था, शबरी 
गँवार रत्री यी, श्रुव अपढ बालक थे, विभीषण और हनुमानादि 
कुरूप ओर अकुलीन राक्षस तथा वानर थे, विदुर और सुदामा 
निर्धत थे, गोपियाँ क्रियाहीन थी, परन्तु इन सबने भक्ति द्वारा 
भगपान्‌ के हृदय पर अधिकार कर लिया था। जिसके हृदय में 
भक्ति है, वही सर्वगुण सम्पन्न है, वही कुलीन और ऊँचा है । 
भक्तिगार्ग पर चलने में सबको समान अनविकार है ।* भक्त भगवान्‌ 
की जाति का होता है, क्योकि वह भगवान्‌ का होता है ९ भगवान्‌ 
की अन्य भक्ति उन्र लोगों को भी पवित्र कर देती है, जो जन्म 
से ही वाण्डाल हैं? इसलिए सूरदास कहते है कि “प्रभु की 
महाभकित से कुजाति भी सुजाति हो जाते हें ।९ 


मनन ननाननकनननननी+निननननननन नम» #. 35% 





| सूरसागर, पु० ६६९, पद २४ 
देखिये, सुरसागर, पृ० ६७४, पव ५४ 
बेखिये, २० बा०, पुृ० १३, प० ७- 
वेखिये, ना० भ० सु०, ७२ 
देखिये शा० भ० सृ०, ७८ 
वेखिये, ना० भ० सू०, ७३ 
7 बेखियें, भाग० १६१ १४ २१ 
8 सू० सा०, पु० ५, पद २१ 
“सुरदास प्रभु महाभक्षित ते जाति अजातिहि साजे” 
तु० की०-गीता & ३०,१३१ 


8 पमस नं ५० ७3 


२६६ 


रामानुजाचार्य ने भी भकतो के ऊपर से जाति-पॉति का प्रतिबध 

उठा लिया है । उनका कहना है कि भक्ति जाति-भेद से ऊँची 
वस्तु है । उसमे सबका समान अधिकार है!।ठीक भी है, 
“अत्यन्ताभियुक्ताना नैव ज्षासत्र त च क्रम ““-जो अनन्य प्रेम में 
ड्बे हुए है उनका वर्ण तो एक (प्रेम) ही है। मानस मे राम ने 
दबरी को स्पष्ट कह विया है कि वे केवल भक्ति का नाता(सबध) 
मानते हैं? । जाति-पॉँति से उतका सबंध नहीं है । हरि-प्रेमियो 
का उत्साह बढाते हुए सूरदास कहते हे “हरि अपने भक्तों में ऊँच- 
नीच का भेंद नहीं रखते | कोई भी उनका भजन कर सकता है । 
सुर, असुर-कोई भी हो, जो हरि भजन करता हैं वही उनका प्रिय 
होता है'।” मानस में भगवान्‌ की वाणी से सूरदास की इस उक्त 
की पुष्टि हो जाती है । वे कहते है “भक्ति वाला अत्यत नीच 
प्राणी भी मुझे प्राण-समान प्रिय है! ।” जो भगवत्त्रिय हे वह 
सर्वे-प्रिय है । जिसमे भगवान्‌ का प्रेम नहीं उसका उच्चकुल में 
जन्म होना किस काम का ? इसलिए तुलसीदास कहते हे ) “जो 
भगवद्भजन नही करता वह मनुष्य यदि ऊँचे कुल में भी हुआ तो 





क्लब 


देखिये, श्रीभाष्य, १ ३ ३२, ३६ तथा ३ ४ ३६ 
देखिये, इडियत फिलासफी (राधाकृष्णन) पृ० ७०६-फुटनोठ' 
बेखिये, रा० च० मा० पृ० ६९८ 
“कह रघुपति सुनु भासिन बाता 
भसानऊं एक भगति कर नाता ।” 
4. सूरसतागर, पु० ७३, प० १०-११ 
“ऊँच-सीच हुरि गिनत तने दोई 
यह जिय जामि भजों सब कोई 
असुर होइ सुर भाव होई 
जो हरि भजे पियारो सोई 
5 रा० ० सा०, पु० १०६० 
“भगतिबत अति नीच प्रानी 
मोहि प्रात प्रिय असि मम बाती 7 


५५) ३ 


२७० 


क्या छाभ ? उससे तो दिन-रात राम-भक्ति में छीन इवपच कही 
अच्छा है! ।” व्यासजी इवपच भक्‍त को करोडो कुलीनो और लाखो 
पडितो से ऊँचा कहते हे” । इसी प्रकार कबीर भी वेष्णव चाण्डाल 
को अभवक्‍षत ब्राह्मण से कही ऊँचा मानते है ।* 
इस चर्चा के प्रारमभ में 'भक्तित का विकास शीर्षक के 
अन्तर्गत यह बतलाया गया हे कि प्रपत्ति ( जरणागत भाव ) की 
ध्वनि उपनिपदो* से ही निकलने छगी थी। गीता 
भक्ति में के रामय तक इसमे प्रोहता आगई और इसमे 
शरणागत भाव अनन्य प्रेम की अविकलागता सिद्ध होने छगी। 
गीता मे इसकी शिक्षा इस प्रकार मिलने लगी 
“सब धर्मों का परित्याग करके एक मेरी ही शरण छे। मे तुभे 
सब पापों से मुक्त कर दूँगा | शोक मत कर ।” पीछे भक्ति-क्षेत्र 
में प्रपत्ति-सिद्धान्त का ओर भी अधिक विकास हुआ और पुराणों 
में शरणागतों की अनेक कथाएँ बन गई ओर “आत्मनिवेदन' 
नवधा भक्ति का उत्कृष्ट भेद बन गया | पुराणो की अनेक कथाओं 
में पिरोया हुआ वही प्रपत्ति-सिद्धान्त सस्कृत से हिन्दी मे चछा आया। 
हिन्दी के कुछ ग्रथो" मे उसका निरूपण और अधिक परिमाजित 
हो गया । 
] वैराग्य सदीपनी (तुलसीदास), दो० शे८ 
2 देखिये, व्यास' त्र० मा० सा०, पृ० २१४" 
व्यास कुलीननि फोटि मिलि, पडित लाख पीस । 
स्वपच भकक्‍त फी पानही, तुलें न तिनके सीस। 
3 देखिये, क० ग्र०, पृ० ५३, प० १३-१४ 
साषत बामण सति सिले, वेसनों सिले चडाल । 


अकभाल दे शेटियें, मानो मिले गोपाल । 
4. देखिये, बवे० उप० २ ७ तथा ६ २३ 
5 गीता १८ ६६ 
सर्वेधर्मान्परित्यज्य. सामेक दरण ब्रज । 
अह त्वा सर्वेपापेम्यो सोक्षय्रिष्पासि सा शु् । 
6 देखिये तुलसोदास की विनयपत्रिका तथा सुरदास के विनय के पद । 


२७१ 


इृष्ट के उत्कर्ष और अपने देनन्‍्य के प्रकाशन ने हिन्दी-भक्ति- 
साहित्य में अधिक मान्यता प्राप्त करली । हम देखते हे कि इष्ट 
का उत्कर्ष वर्णन करते समय भक्त उसकी शक्ति को देखता रहता 
हैं और उसका विश्वास हो जाता हैँ कि भगवान्‌ सब प्रकार से 
उसकी रक्षा करेगा | वह विश्वभर है, समानरूप से जगत्‌ का 
भरण-पोषण करता है, फिर उसे 'अशन-वसन' की क्या चिन्ता हे ? 
उसे भगवान्‌ का ब्रत* याद रहता है और वह अपने भजन, आचरण 
आदि को प्रभु के चरणों मे समर्पित करके उनके भरोसे पर निद्व॑न्द्र 
हो जाता है? । इसी समय प्रभु के न्रत का उनकी क्रियाओ में 
साक्षात्कार होने से उनका गोप्लुत्त भी उसके सामने आजाता है 
और वह प्रेम के आवेश में पुकार उठता है। “हे हरि ! आप सकट 
के साथी हे-दूसरो की पीडा का हरण करते वाले हे।गज की 
पुकार सुनते ही आप आतुर होकर दौडे और उसे ग्राह से छुडाया, 
परीक्षित की गर्भ में रक्षा की, वस्त्र वढ़कर सभा में द्रौपदी की 
लज्जा रकखी और जरासध का वव करके राजाओ को उसके बंधन 
से मुक्त किया! । 





। सूरसागर, पु० ४५, पद २० 
तु० फी०-महाभारत (वि० प० में उद्धृत) 
भोजने छादने चिन्ता वुथा कुंबन्ति वेष्णबा 
योइसौ विद्वभरो देवी स भक्त किमुपेक्षते । 
2 सकूवेव प्रप्माय 'तवास्मीति' च याचते । 
अभय सर्वभूतेभ्यो, ददाम्येतदूव्तू सम | अ० रा०,यु० का०, हे १२ 
3 देखिये, व्यास-क्र० सा० सा०, पु० २१३ 
काहू के बल भजन को, काह फे आचार । 
व्यास भरोसे स्थाम के, सोचत पाउँ पसार। 
4. देखिसे, सुरसागर, पु० १२, पद ४३, प० १-६ 
तुम हरि साँकरे के साथी । 
सुनत पुकार परम आतुर हे दोरि छुडायों हाथो। 
गर्भ परीक्षित रक्षा कीनी वेद उपनिषद साखी। 
ब्रसन बढाय दुपद तनया के सभा साँक्ष पति राखी । 
राज रवनि गाई ब्याकुल हे दे दे सुत कौ धीरक । 
सागध हति राजा सब छोरे ऐसे प्रभु परपीरक । 


२७२ 


गोपृत्व के साथ-साथ भगवान्‌ का औदार्य भी भक्त की आँखो 
में छाजाता है । “खोजने पर भी उसे कोई राम के समान उदार 
नहीं दीख पडता । भला, ऐसा कौन है जो बिना सेवा के ही दीन 
पर द्रब्ित होजाए ? जिस गति को ज्ञावीमुनि योग, वेराग्य आदि 
यत्नों से भी नहीं पाते, उसी को वे गृद्ध और शबरी को देते समय 
हृदय में अति तुच्छ समझते हे । अपने दस सिरो का समर्पण करके 
रावण ने जिस सपत्ति को शिव से प्राप्त किया था वही रघुनाथ ने 
विभीषण को बड़े सकोच से दी! । 


भकक्‍त को अब अपने ढंग का जीवन नही विताना है । उसे भगवान्‌ 
के अस्तित्व में रहना है । तह उन्हें अपना समर्पण करने जारहा है । 
समर्पणीय वस्तु उनके जनुकुल होनी चाहिए, इसलिए उसे सतो की 
सी रहन-सहन का ढंग और उन्ही का सा स्वभाव प्राप्त करने की 
तीत्र अभिलाथा होती है? । 


'आनुक्त्य की सम्पत्ति के साथ गाथ भक्‍त प्रातिकूत्य का वर्णन 


जन लक जडीत.. 3० हिजमलओ...3सरकलन«मान्ारापलकमन्‍भ 


] वेज़िये, वि० प०, स्तु० १६२, प० १-६ 
ऐसो फो उदार जगसाहीं । 
बिनु सेवा जो द्रव दीन पर राम सरिस कोय नाहों । 
जो गति जोग विराग जतन करि नह पावत मुनि ग्यात्ती । 
सो गति देत गीध सबरी कहूँ प्रभु न बहुत जिय जाती । 
जो सपति दस सीस अरपि करि रायन सिंव पहुँ लीन्‍हीं । 
सो सपदा विभीषन कहूँ अति सकुच सहित हरि दीन्हीं । 

2 वेखिये, थि० प०, स्तुति १७२ 
“कबहुँक हों यहि रहनि रहोगी । 
श्रीरघुनाथ-कृपालु-कृपाते सत सुभाव गहोंगो । 
जथालाभ सतोष सदा, काहू सो कछ न चहोंगो । 
परहित निरत निरतर मन क्रम बचन नेंस निबहाँगो। 
परुष बचन अति वृसहु ख़वन सुनि तेहि पावक न बहोंगों । 
विगत मान, सम सीतल सन, पर गुन, नहिं. दोष कहोंगो । 
परिहरि वेह-जनित, चिन्ता, दुख सुख समब॒द्धि सहोगो । 
तुलसिदास प्रभु यहि पथ रहि, अधिचल हरिभकति लगोनों । 


रछरे 


भी करता जाता हू। जिस किपी कारण भगवत्माप्ति में बाधा पडती 
है वह उस सब का परित्याग कर देता है। वह अपने परम स्नेही 
को भी, जिसके 'राम' प्रिय नही है करोडो वैरियों के समान छोड 
देता है ।! 
इस प्रकार भक्त भगवान्‌ की ओर बढता जाता है और गिड- 
गिडाता जाता है। वह अपने दोषों के भडार को भगवान्‌ की क्ृपा 
दृष्टि के नीचे खोल देता हैँ |? अन्यत्र दृष्टि न डाल कर वह 
भगवान्‌ के चरणों में ही गिर पडता है और विनय करता जाता है 
"हे नाथ ! में कहाँ जाऊँ ? किससे कहूँ ” कौन इस दीन की 
सुनेगा ” जिसके लिए कही ठौर-ठिकाना नही, जो सब प्रकार 
नि सहाय है, तीनो छोक में उसकी गति एक आप ही हे ।* यही हूं 
भक्ति में गशरणागत भाव जिसमें भजत का अहकार इष्ट के उत्कष 
और, अपने देन्‍्य में गल कर विलीन हो जाता है और वह भगवान्‌ 
के अस्तित्व में रहने छूगता है । 
._] देखिये, बि० प०, स्तु० १७४ 
“जाके प्रिय न राम वेदेही । 
सो छाँडिये कोटि बेरी सम जद्यपि परम सनेही ।*' 
तु० की०, भाग० ७ ६ १८ तथा प्रद्धाद चरित्र (भाग० सप्तम स्कघ, 
अध्याय ४, ५, ६) 
2 देखिये, सुरसागर, पु० १७, पद ८5५, ६० 
3 देखिये, वि० प०, स्तुति, १७६ 
“+कहाँ जाएँ कासों कहों, को सुत्रे दीन की । 
त्रिभुवन तुही गति सब अगहीन की । 
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